


மத்தேயு, 1 
செல்லாஸ்‌ கிரெய்ன்‌ 
அறிமுகம்‌ 


மேசியாவாகிய இயேசவின்‌ வம்ச வரலாறு (1:1-17) 
யோசேப்புக்கு அறிவிப்பு மற்றும்‌ கன்னியிடம்‌ பிறத்தல்‌ (1:18-25) 
ஞானிகளின்‌ வருகை (2:1-12) 

இயேசுவைப்‌ பாதுகாத்த (2:13-23) 

இயேசுவின்‌ முன்னோடி (3:1-12) 

இயேசு ஞானஸ்நானம்‌ பெறுகல்‌ (3:13-17) 

இயேசு சோதிக்கப்படுதல்‌ (4:1-11) 

இயேசுவின்‌ ஊழியத்தின்‌ தொடக்கம்‌ (4:12-25) 

. பாக்கியங்கள்‌ (5:1-12) 

10.உப்பு மற்றும்‌ வெளிச்சம்‌ (5:13-16) 

11. நியாயப்பிரனாணத்தின்‌ நிறைவேற்றம்‌ (5:17-20) 

12. இருதயத்திற்குச்‌ செல்லுவது (5:21-48) 


ஐது த 


அறிமுகம்‌ 
தகு சுவிசேஷம்‌: 
₹ஓராலர்க சுவி$சஷம்‌”” 


பழைய ஏற்பாடு முழுவதிலும்‌, ஆதியாகமத்தில்‌ இருந்து மல்கியாவின்‌ 
தூர்க்கதரிசனப்‌ புத்தகம்‌ வரையிலும்‌, வரவிருந்த இராஜா மற்றும்‌ தேவனுடைய 
இராஜ்யம்‌ பற்றிய ஆய்வுக்கருத்து முன்னுரைக்கப்பட்டுள்ளது (ஆதியாகமம்‌ 
3:15; 49:10; 2 சாமுவேல்‌ 7:16; சங்கீதம்‌ 2:6-8; மல்கியா 3:1). அந்த இராஜா 
மனிதராகவும்‌ தெய்வீகமானவராகவும்‌ இருப்பார்‌ என்று தீர்க்கதரிசிகள்‌ 
முன்னுரைத்தனர்‌ (ஏசாயா 7:14; 9:6, 7; தானியேல்‌ 7:13, 14). செப்பனியா 
தூர்க்கதரிசனப்‌ புத்தகத்தின்படி, அவர்‌ “இஸ்ரவேலின்‌ ராஜாவாகிய கர்த்தர்‌ 
உன்‌ நடுவிலே இருக்கிறார்‌” (செப்பனியா 3:15) என்று கூறப்படுபவராக 
இருப்பார்‌. அவர்‌ “நீதியுள்ளவரும்‌ இரட்சிக்கிறவருமாக:” இருப்பார்‌, 
மற்றும்‌ அவர்‌ நிறைவாக வந்தபோது, பூமியில்‌ உள்ள ஓவ்வொரு குடும்பமும்‌ 
அவரை ஆராதிக்கக்‌ கூடியதாக இருக்கும்‌ (சகரியா 9:9; 14:17). இந்த 
மனிதர்களில்‌ எவரும்‌, தாங்கள்‌ தீர்க்கதரிசனமாகக்‌ கூறியது என்ன என்பதை 
முற்றிலுமாகப்‌ புரிந்து கொண்டிருக்கவில்லை என்று பேதுரு நமக்கு 
நினைவுபடுத்தினார்‌ (1 பேதுரு 1:10, 11). 

நான்கு சுவிசேஷங்களிலும்‌, இந்த இராஜாவின்‌ முழு அடையாளத்துவமும்‌ 
இயல்பும்‌ முன்வைக்கப்பட்டு விளக்கப்‌ பட்டுள்ளது. புதிய ஏற்பாட்டுப்‌ 
புத்தகங்களின்‌ அமைவில்‌ முதலாவதாக உள்ள மத்தேயு சுவிசேஷம்‌. முதலாவது 
எழுதப்பட்ட சுவிசேஷ விபரமாக, தொடக்ககாலக்‌ கல்வியாளர்களால்‌ 
சீராகக்‌ கருதப்பட்டது. இருப்பினும்‌ எண்ணற்ற நவீனக்‌ கல்வியாளர்கள்‌ 
மாற்கு சுவிசேஷமே முதலாவதாக எழுதப்பட்டது என்ற கருத்தைத்‌ 
குழமுவிக்கொண்டுள்ளனர்‌. 

மத்தேயு, மாற்கு, லூக்கா (“பொருட்சுருக்க சுவிசேஷங்கள்‌”) ஆகிய 
சுவிசேஷப்‌ புத்தகங்கள்‌, பல இடங்களில்‌ ஒன்று போல்‌ உள்ளன என்ற 
உண்மையானது, எழுதப்பட்டவற்றின்‌ இலக்கியச்‌ சார்புத்‌ தன்மை மற்றும்‌ 
அவற்றின்‌ வரிசை முறைமை பற்றிய கேள்விகளுக்கு வழிநடத்தியுள்ளது. 
இந்தப்‌ பிரச்சனை பொதுவாக “பொருட்சுருக்கப்‌ பிரச்சனை” என்று அழைக்கப்‌ 
பட்டுள்ளது. ஆகையால்‌, மொழியியல்‌ பற்றிய படிப்புகளின்‌ அடிப்படையில்‌, 
புதிய ஏற்பாட்டுக்‌ கல்வித்துவத்தின்‌ கலைகள்‌, மாற்கு சுவிசேஷமே 
முதலாவது எழுதப்பட்டது என்பதில்‌ மனநிறைவு கொண்டுள்ளன. இந்தக்‌ 
கண்ணோட்ட மானது, மாற்கு, மத்தேயு மற்றும்‌ லூக்கா ஆகிய சுவிசேஷங்களுக்கு 
இடையில்‌ உள்ள உள்‌ உறவுகள்பற்றிய வாசிப்பையே முழுமையாகச்‌ 
சார்ந்துள்ளது. நமக்கு நான்கு சுவிசேஷப்‌ புத்தகங்களைக்‌ கொடுப்பதற்கு, மத்தேயு, 
மாற்கு, லூக்கா மற்றும்‌ யோவான்‌ ஆகியோரைப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ எவ்வாறு 
வழிநடத்தினார்‌ என்பதை நாம்‌ நிச்சயத்துடன்‌ அறிவதில்லை. ஒருவேளை 
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அவர்கள்‌ ஒருவர்‌ மற்றவரைச்‌ சார்ந்து இருந்திருக்கலாம்‌; ஒருவேளை அவர்கள்‌ 
பொதுவான ஆதாரமூலம்‌ ஒன்றைப்‌ பயன்படுத்தி இருக்கலாம்‌. ஒருவேளை 
அவர்கள்‌ இவ்விரண்டிலும்‌ சிலவற்றைச்‌ செய்திருக்கலாம்‌. மொழியியல்‌ சார்ந்த 
படிப்பினால்‌ மாத்திரம்‌ எந்த சுவிசேஷப்‌ புத்தகம்‌ முதலாவது வந்தது என்பதைக்‌ 
கண்டறிதல்‌ சாத்தியமாக இருப்பதில்லை.” 

ஒரு கருத்தில்‌, தேவன்‌ நமக்கு நான்கு சுவிசேஷங்களைத்‌ தரவில்லை; 





அவா்‌, நான்கு மாறுபட்ட கருத்து நோக்குகளில்‌ முன்வைக்கப்‌ பட்டுள்ள 
ஒரே சுவிசேஷச்‌ செய்தியையே நமக்குக்‌ கொடுத்தார்‌. “சுவிசேஷம்‌” 
என்பதற்கான (81/47,28//21 என்ற) கிரேக்க வார்த்தையானது, பூமிக்குக்‌ 
கிறிஸ்துவின்‌ வருகையையும்‌, அவருடன்‌ மனிதகுலம்‌ முழுமைக்கும்‌ இரட்சிப்பு 
அளித்தலைக்‌ கொண்டுவருதலையும்‌ விவரிப்பதற்குப்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
முதலில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டது. “சுவிசேஷம்‌” என்ற வார்த்தையை மாற்கு, தமது 
சுவிசேஷத்தின்‌ முதல்‌ வார்த்தையில்‌ பயன்படுத்தியது நன்றாக இருக்க முடியும்‌, 
மற்றும்‌ அது கிறிஸ்துவின்‌ வாழ்வு பற்றிய மற்ற மூன்று பஇவேடுகளுக்கும்‌ 
பின்னர்‌ தலைப்பாக ஆயிற்று. 

மத்தேயு சுவிசேஷம்‌ “இராஜரீக சுவிசேஷம்‌” என்று காணப்பட முடியும்‌, 
ஏனென்றால்‌ அது, வந்திருந்த ஒரு இராஜாவாக, நசரேயனாகிய இயேசுவை 
முன்வைக்கிறது. “இராஜ்யம்‌” (645//2/௭) என்ற வார்த்தை, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
162 முறைகள்‌ காணப்படுகிறது.” இந்தச்‌ சொற்றொடரானது தனது பல்வேறு 
வடிவங்களில்‌, மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ மாத்திரம்‌ ஐம்பத்தி ஐந்து முறைகள்‌ 
பயன்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது! “பரலோக இராஜ்யம்‌” என்பது மத்தேயு 
சுவிசேஷத்திற்கு உரிய தனிச்சிறப்பான சொல்விளக்கமாக, முப்பத்தி இரண்டு 
முறைகள்‌ வருகிறது.“ “தேவனுடைய இராஜ்யம்‌” என்ற சொல்விளக்கம்‌, 
மற்ற சுவிசேஷங்களில்‌ அடிக்கடி பயன்படுத்தப்‌ பட்டிருந்தாலும்‌, மத்தேயு 
சுவிசேஷத்தில்‌ இது நான்கு முறை மாத்திரம்‌ பயன்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது. புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ இயேசு, குறைந்த பட்சம்‌ முப்பத்தி ஐந்து முறைகள்‌ “இராஜா” 
என்று குறிப்பிடப்‌ பட்டுள்ளார்‌, மற்றும்‌ அவரது “ஆளுகை” என்பது குறைந்த 
பட்சம்‌ ஆறு முறைகள்‌ குறிப்பிடப்‌ பட்டுள்ளது. மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ 
அவர்‌, அடிக்கடி - ஒருவேளை முப்பத்தி இரண்டு முறைகள்‌ - “கர்த்தர்‌” (448709) 
என்று குறிப்பிடப்‌ பட்டும்‌ இருக்கிறார்‌. மத்தேயு ஒருவர்‌ மாத்திரம்‌ “சபை” 
(ekklesia) (16:18; 18:17) என்ற வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்திய ஓரே சுவிசேஷ 
எழுத்தாளராக இருந்தார்‌, இது “மக்கள்‌ கூட்டம்‌,” “ஒரு சபைக்குமுமம்‌” 
அல்லது “வெளியே அமைக்கப்பட்ட மக்கள்‌ குழு” என்று அர்த்தப்‌ படுத்துகிறது. 





அப்போஸ்தலருடைய நடபடிகள்‌ புத்தகம்‌ மற்றும்‌ நிருபங்களில்‌ இவ்வார்த்தை 
அடிக்கடி பயன்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது, ஆனால்‌ “இராஜ்யம்‌” என்பது அந்தப்‌ 
புத்தகங்களில்‌ மிகவும்‌ அரிதாகவே பயன்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது. 

தேவனை ஒரு பிதாவாகக்‌ கண்ணோக்கும்‌ மறைமுகக்‌ குறிப்புகள்‌ மத்தேயு 
சுவிசேஷத்தில்‌ அடிக்கடி காணப்படுகின்றன. இயேசுவைக்‌ குறிப்பிடுவதற்கு 
“தேவனுடைய குமாரன்‌” என்ற சொல்விளக்கம்‌ ஏழு முறைகள்‌ வருகிறது. 
R. T. ஃபிரான்ஸ்‌ அவர்கள்‌, இந்தக்‌ குறிப்புப்‌ பெயரைப்பற்றிப்‌ பேசும்‌ நான்கு 
பேச்சாளர்களைப்‌ பட்டியலிட்டார்‌: 


பொதுவாகவே ... தேவனுடைய குமாரன்‌ என்ற வகையில்‌ இயேசுவைப்‌ 


பற்றிப்‌ பேசும்‌ மொழிநடை, அவரது சொந்த வார்த்தைகளில்‌ 
காணக்கிடைப்பதில்லை, ஆனால்‌ தேவன்‌ தாமே (9:17; 17:5) பேசியது, 
தேவனுடைய வார்த்தையைச்‌ சாத்தான்‌ எதிரொலித்தது (4:3, 6), இயற்கைக்கு 
அப்பாற்பட்ட அறிவுடைய அசுத்த ஆவிகளால்‌ கூறப்பட்டது (8:29) 
அல்லது இயேசுவைப்‌ பற்றிய புரிந்துகொள்ளுதல்‌ ஆழப்படத்‌ தொடங்கிய 





நிலையில்‌ அவரது சீஷர்கள்‌ பேசியது (14:33; 16:16, 17) ஆயெவர்களால்‌ 
அவரைப்‌ பற்றிப்‌ பேசப்‌ பட்ட வற்றில்‌ காணக்கிடைக்கிறது.” 


“மனித குமாரன்‌” என்ற சொற்றொடர்‌, இயேசுவைப்‌ பற்றிக்‌ கூற மிகவிருப்பமான 
சுய குறிப்புப்‌ பெயர்‌ என்ற வகையில்‌, மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ முப்பத்தியோரு 
முறை காணப்படுகிறது. பழைய ஏற்பாட்டில்‌, இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌ அடிக்கடி 
(எசேக்கியேல்‌ புத்தகத்தில்‌ உள்ளது போன்ற வகையில்‌) ஒருவரின்‌ மனிதப்பண்பு 
பற்றி அடிக்கடி வலியுறுத்துகிறது, ஆனால்‌ இது, மனித குமாரனைப்‌ போன்ற 
ஒருவர்‌ மேகங்களில்‌ வருவதையும்‌, நீண்ட ஆயுசுள்ளவரிட மிருந்து அவர்‌ நித்திய 
இராஜ்யத்தைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்வதையும்‌ குறிப்பதற்குத்‌ தானியேல்‌ 7:13, 14ன்‌ 
தூர்க்ககரிசனத்திலும்‌ தோன்றுகிறது. 





எழுத்தாளரும்‌ தலைப்பும்‌ 
எழுத்தாளரின்‌ பெயர்‌ (மத்தேயு சுவிசேஷம்‌ என்ற) இந்த 
விபரத்தின்‌ வசனப்பகுதிக்குள்‌ குறிப்பிடப்‌ படுவதில்லை. இருப்பினும்‌ 
இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ தொடக்கத்திலேயே, இந்தப்‌ புத்தகம்‌ “மத்தேயு 
எழுதிய சுவிசேஷம்‌” என்ற அறியப்பட்டிருந்தது. டொனால்டு A. ஹேங்கர்‌ 
அவர்கள்‌, தொடக்க காலத்திலேயே இந்த சுவிசேஷத்தை எழுதியவர்‌ 
மத்தேயுதான்‌ என்று ஏற்றுக்கொள்ளப்‌ பட்டிருந்ததாக நம்பினார்‌: 





இது வரையிலும்‌ கிடைக்கப்‌ பெற்றுள்ள தரவுகளில்‌ இருந்து, வேறு 
எந்த வகையிலும்‌ மத்தேயு என்பவர்‌, அப்போஸ்தலர்கள்‌ மத்தியிலோ 
அல்லது தொடக்ககால சபையின்‌ மத்தியிலோ, முன்னணி நபராகக்‌ 
காணப்படவில்லை (அவரது பெயரானது சுவிசேஷ விபரங்கள்‌ தவிர, 
நடபடிகள்‌ 1:13ல்‌ மாத்திரம்‌ ஒரே முறை குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது), 
எனவே நல்ல காரணம்‌ எதுவும்‌ இன்றி, இந்த சுவிசேஷம்‌ மத்தேயுவினால்‌ 
எழுதப்பட்டது என்று நம்புவது கடினமானதாக உள்ளது. 


இந்தப்‌ புத்தகம்‌, எப்பொழுதாவது வேறு தலைப்பைக்‌ கொண்டிருந்தது 
என்பதற்கோ அல்லது இது மற்றொரு எழுத்தாளரால்‌ எழுதப்பட்டது 
என்பதற்கோ உறுதியான நிரூபணம்‌ எதுவும்‌ இருப்பதில்லை. “அல்பேயுவின்‌ 
குமாரனான” (9:9) மத்தேயு என்ற அப்போஸ்தலரே இந்தத்‌ தொகுப்பை 
எழுதினார்‌ என்று நம்பக்‌ காரணம்‌ உள்ளது. 

“ஆயத்துறையில்‌” இருந்து மத்தேயுவை இயேசு அழைத்தபோது, அவர்‌ 
வரிவசூலிப்பவராக இருந்தார்‌ லூக்கா 5:27). மத்தேயு எழுதிய சுவிசேஷத்தில்‌ 
அவர்‌ “லேவி” என்று அழைக்கப்படாதிருக்கையில்‌, மாற்கு மற்றும்‌ லூக்கா 
சுவிசேஷங்களில்‌ “லேவி? என்ற பெயர்‌ பயன்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது 
(மாற்கு 2:14, 15; லூக்கா 5:27-29). இதே புத்தகங்களிலும்‌ அப்போஸ்தலருடைய 
நடபடிகளிலும்‌, அப்போஸ்தலர்களின்‌ பெயர்பட்டியலிலும்‌, இவர்‌ “லேவி” 
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என்றல்ல ஆனால்‌ “மத்தேயு” என்றே அழைக்கப்படுகிறார்‌ (மாற்கு 3:18; லூக்கா 
6:15; நடபடிகள்‌ 1:13). 

மத்தேயு, “லேவி” என்றும்‌ அழைக்கப்பட்டிருத்தல்‌, அவர்‌ லேவி கோத்திரத்தில்‌ 
இருந்து வந்தவர்‌ என்று சுட்டிக்காண்பிக்க வேண்டிய அவசியம்‌ இல்லாதுள்ளது. 
இப்படிப்பட்ட முடிவை மேற்கொள்ள, அவரது பெயர்‌ மாத்திரமே ஆதாரமாகக்‌ 
காணப்படுவதில்லை. லேவியர்கள்‌ நன்கு அறியப்பட்டவர்களாகவும்‌ பொதுவாக 
மதிக்கப்பட்டவர்களாகவும்‌ இருந்ததால்‌, “லேவி” என்பது யூதர்கள்‌ 
மத்தியில்‌ பிரபலமான பெயராக இருந்தது. கிறிஸ்துவின்‌ காலத்தில்‌, லேவித்துவ 
ஆசாரியர்கள்‌ பலர்‌ மோசம்‌ செய்பவர்களாக இருந்திருந்தாலும்‌, மத்தேயு போன்ற 
ஒரு மனிதர்‌ வெறுக்கத்தக்க வரிவசூலிப்பவர்‌ ஆவதற்காக, ஆசாரியத்துவப்‌ 
பணியைக்‌ கைவிட்டிருப்பார்‌ என்று நம்புவது கடினமாக உள்ளது. 

மத்தேயுவின்‌ முந்திய தொழிலான வரிவசூலிப்பவர்‌ என்பது, ஒரு 
சுவிசேஷ விபரத்தை எழுதுவதற்கான அவரது திறமையுடன்‌ இணைநிற்கிறது. 
கப்பர்நகூமில்‌ இருந்து வந்த மத்தேயு போன்ற யாரேனும்‌ ஒருவர்‌, கிரேக்கு 
மற்றும்‌ அரமாயிக்‌ மொழிகளை அறிந்திருப்பார்‌ மற்றும்‌ கணக்குகளைப்‌ 
பயன்படுத்துதலிலும்‌ பதிவு செய்வதிலும்‌ அவர்‌ திறமை வாய்ந்தவராக இருப்பார்‌. 
அவர்‌ இயேசுவின்‌ போதனைகளையும்‌ ஊழியத்தையும்‌ பற்றிய விபரங்களைத்‌ 
தொகுப்பதில்‌ திறமை உள்ளவராக இருந்திருப்பார்‌ என்பதில்‌ சந்தேகம்‌ இல்லை.” 
இயேசுவின்‌ சீஷர்களுக்கு மத்தேயு ஒரு “பதிவாளராக” பணி செய்தார்‌ என்று 
சிலர்‌ யூகித்துள்ளனர்‌.” 





வசனப்பகுதி 
மத்தேயு சுவிசேஷம்‌ அடிக்கடி, “எபிரெய சுவிசேஷம்‌?” என்று 
குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. மத்தேயு சுவிசேஷம்‌ தோற்றகாலத்தில்‌, யூதர்களுக்காக 
எபிரெயு/அரமாயிக்‌ மொழியில்‌ எழுதப்பட்டது மற்றும்‌ பிற்பாடு அது கிரேக்க 
மொழியில்‌ மொழிபெயர்க்கப்‌ பட்டது என்பதற்கு, தொடக்க கால சபை 
எழுத்தாளர்கள்‌ ஒரு சில குறிப்புகளை விட்டுச்‌ சென்றுள்ளனர்‌. எசூபியஸ்‌ 
அவர்களின்‌ கூற்றுப்படி, “மத்தேயு இந்த உரைகளை எபிரெய மொழியில்‌ 





எழுதினார்‌” என்று பாப்பியாஸ்‌ என்பவர்‌ உரைத்தார்‌. ஓரிகன்‌ அவர்கள்‌, 
சுவிசேஷம்‌ “யூதத்துவத்தில்‌ இருந்து மனமாறியவர்களுக்காகத்‌ தயாரிக்கப்‌ 
பட்டது, இது எபிரெய மொழியில்‌ வெளியிடப்பட்டது” என்று கூறினார்‌.” 
அலெக்சந்திரியா நகரத்தைச்‌ சேர்ந்த பேன்த்தனஸ்‌ (சுமார்‌, கி.பி. 170), 
அவர்களின்‌ கூற்றுப்படி மத்தேயு சுவிசேஷத்தின்‌ எபிரெய மொழிப்பிரதி ஒன்றை 
பர்த்தலோமேயு, இந்தியாவில்‌ கண்டிருந்தார்‌ என்றும்‌ எசூபியஸ்‌ கூறினார்‌. ' 
இரேனியுஸ்‌ அவர்கள்‌, “பேதுருவும்‌ பவுலும்‌ ரோமாபுரியில்‌ பிரசங்கித்துக்‌ 
கொண்டிருந்தபோது, மத்தேயு, எபிரெயர்களின்‌ வட்டார மொழியில்‌ 
எழுதப்பட்ட சுவிசேஷம்‌ ஒன்றையும்‌ வெளியிட்டு சபைக்கு அஸ்திபாரங்களை 
இட்டுக்‌ கொண்டிருந்தார்‌” என்று உரைத்தார்‌.!'! மத்தேயு யூதேயாவில்‌ 
இருக்கையில்‌ தமது சுவிசேஷ விபரத்தை எபிரெய மொழியில்‌ எழுதினார்‌ என்று 
ஜெரோம்‌ அவர்கள்‌ எழுதினார்‌. '? 

மத்தேயு சுவிசேஷம்‌ தோற்றகாலத்தில்‌ எபிரெயு/அரமாயிக்‌ மொழியில்‌ 
எழுதப்பட்டது என்ற கண்ணோட்டத்திற்குப்‌ பல சிரமங்கள்‌ உள்ளதாக 
உற்றுநோக்கப்‌ பட்டுள்ளன. முதலாவது, தொடக்கக்காலக்‌ கிறிஸ்தவ 
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இலக்கியங்களில்‌, மத்தேயு சுவிசேஷத்தின்‌ எபிரெய/அரமாயிக்‌ மொழிப்‌ 
பிரதியிலிருந்து மேற்கோள்கள்‌ எதுவும்‌ அடங்கியிருப்பதில்லை. இரண்டாவது, 
மத்தேயு சுவிசேஷத்தின்‌ கிரேக்க மொழி வசனப்பகுதி, செப்துவஜிந்த்‌ 
(LXX) வேதாகமத்தில்‌ இருந்து மேற்கோள்களைக்‌ காண்பிக்கிறது, 
மற்றும்‌ இந்த உண்மையானது, மத்தேயு சுவிசேஷம்‌ எபிரெய, அரமாயிக்‌ 
மூலமொழிப்‌ பிரதியில்‌ இருந்து மொழிபெயர்க்கப்‌ பட்டுள்ளது என்பதற்கு 
எதிராக வாதிடுகிறது. மூன்றாவது, கிரேக்க வசனப்பகுதியானது, கிரேக்க 
மொழியில்‌ மாத்திரமே சாத்தியமாகக்‌ கூடிய வார்த்தை விளையாட்டுகள்‌ 
பலவற்றைக்‌ கொண்டுள்ளது (6:16; 16:18; 21:41; 24:30). நான்காவது, 
கிரேக்க மொழி வசனம்‌, ஒரு மொழிபெயர்ப்பாகத்‌ தோன்றுவதில்லை. இந்த 
உண்மையை லியோன்‌ மோரிஸ்‌ அங்கீகரித்தார்‌: 


மத்தேயு சுவிசேஷம்‌ தோற்றகால யூத அரபிய எழுத்தாக இருந்தது 
என்பதற்குப்‌ பழங்காலத்தில்‌ பரவலாகக்‌ கருத்தொருமைப்பாடு இருந்தது 
என்ற உண்மையினால்‌, ஒருபுறத்தில்‌ புதிர்‌ ஒன்று முன்வைக்கப்‌ பட்டுள்ளது, 
மறுபுறத்தில்‌, நாம்‌ கொண்டுள்ள சுவிசேஷம்‌, தொடக்கத்தில்‌ கிரேக்க 
மொழியில்‌ எழுதப்பட்டது, அது ஒரு மொழிபெயர்ப்பு அல்ல என்ற 
உண்மையினால்‌ புதிர்‌ ஒன்று முன்வைக்கப்‌ பட்டுள்ளது. இதனால்தான்‌ 
சில கல்வியாளர்கள்‌, கிரேக்க மொழியில்‌ எழுதப்பட்ட நமது மத்தேயு 
சுவிசேஷம்‌, எபிரெயு அல்லது அரமாயிக்‌ மொழியில்‌ எழுதப்பட்டதன்‌ 
மொழிபெயர்ப்பு அல்ல ஆனால்‌ அதன்‌ புதிய திருத்தப்பதிப்பு ஆகும்‌ என்ற 
கருத்தைக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌. !4 


ஜேக்‌ லூயிஸ்‌ பின்வருமாறு முடிவு செய்தார்‌: 


.. சபைப்பிதாக்கள்‌ மூலத்தில்‌ இது எபிரெய மொழியில்‌ இருந்ததாகப்‌ 
பேசினாலும்‌, அவர்கள்‌ கிரேக்க மொழிப்புத்தகத்தையே தனிப்பட்ட 
வகையில்‌ அறிந்திருந்தனர்‌, தாங்கள்‌ பேசிய எபிரெய மொழிப்‌ 
புத்தகத்திற்குப்‌ பதிலாக இந்தக்‌ கிரேக்க மொழிப்புத்தகத்தையே அவர்கள்‌ 
பயன்படுத்தி, இதன்‌ தொடர்பாக உள்ள கடினமான கேள்விக்குப்‌ பதில்‌ 


அளிக்காமலேயே விட்டுவைத்தனர்‌. 


மத்தேயு சுவிசேஷத்தின்‌ எபிரெய மொழிப்பதிப்பு ஒன்று இருந்தது என்றால்‌, 
இதைப்பற்றி சபைப்பிதாக்களின்‌ உரிமைகோருதல்கள்‌ தவிர இயல்பான 
அதாரம்‌ வேறு எதுவும்‌ நமக்கு இருப்பதில்லை. மூலமொழி எதுவாக 
இருந்தாலும்‌, இந்தப்‌ புத்தகம்‌, யூதர்களின்‌ மேசியாத்துவ நம்பிக்கைகளின்‌ 
நிறைவேற்றமாக கிறிஸ்து இருந்தார்‌ என்று அவர்களை நம்பி இணங்கவைத்தல்‌ 
என்ற நோக்கத்திற்காகவே எழுதப்பட்டது என்பது தெளிவு. “நீர்க்கதரிசியினால்‌ 
உரைக்கப்பட்டது நிறைவேற்றும்படி இதெல்லாம்‌ நடந்தது” (21:4) என்பது 
மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ அடிக்கடி வரும்‌ சொல்விளக்கமாக உள்ளது. அவர்‌ 
“பழைய ஏற்பாட்டிலிருந்து சுமார்‌ 65 முறைகள்‌ மேற்கோள்‌ காண்பித்து அல்லது 
மறைமுகமாக உணர்த்தி இருக்கிறார்‌, சிலவேளைகளில்‌ எபிரெயப்‌ பழைய 
ஏற்பாட்டையும்‌ சிலவேளைகளில்‌ கிரேக்க செப்துவஜிந்த்‌ வேதாகமத்தையும்‌ 
அவர்‌ பயன்படுத்தினார்‌.””!* இந்த மேற்கோள்கள்‌ “மோசேயின்‌ 
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நியாயப்பிரமாணத்திலும்‌ தீர்க்ககரிசிகளின்‌ ஆகமங்களிலும்‌ சங்கீதங்களிலும்‌” 
(லூக்கா 24:44) உட்பட. எபிரெய வேதாகமத்தின்‌ ஓவ்வொரு பிரிவில்‌ இருந்தும்‌ 
எடுத்து உரைக்கப்‌ பட்டுள்ளன. 

மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ பழைய ஏற்பாட்டுக்‌ குறிப்புகள்‌ பல்வேறு வகைகளில்‌ 
பயன்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளன. அவற்றில்‌ சில, கிறிஸ்துவில்‌ மாத்திரமே நிறைவேறிய 
நேரடியான தீர்க்கதரிசனங்களாக இருக்கலாம்‌. மற்றவை, அவற்றை உரைத்த 
தீர்க்கதரிசியின்‌ காலத்தில்‌, தங்கள்‌ முதல்‌ நிறைவேற்றத்தைக்‌ கொண்டிருந்து, 
அதைத்‌ தொடர்ந்து, கிறிஸ்துவுக்குள்‌ தங்களின்‌ மாபெரும்‌ நிறைவேற்றத்தைக்‌ 
கொண்டிருந்த, இரட்டை நிறைவேற்றத்‌ தீர்க்ககரிசனங்களாக இருக்கலாம்‌. 
மற்றும்‌ சில குறிப்புகள்‌ தனிச்சிறந்த வகையில்‌ பயன்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளன. 
மாதிரி/எதிர்மாதிரி முறைமையின்படி, “எதிர்காலத்திற்கு வெளிப்படையான 
குறிப்பு எதையும்‌ கொண்டுவராதவைகளான, ” மக்கள்‌, நிகழ்வுகள்‌ மற்றும்‌ பழைய 
ஏற்பாட்டில்‌ இருந்த நிறுவனங்கள்‌, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ ஒரு நேரடியான இணைவு 
கரப்பட்டவைகளாக உள்ளன என்று ஃபிரான்ஸ்‌ அவர்கள்‌ விவாதித்தார்‌. 1” 

மத்தேயு சுவிசேஷம்‌, கிறிஸ்துவின்‌ வம்சவரலாறு பற்றிய வரிசைக்‌ 
கூற்றுடன்‌ தொடங்குகிறது (1:1-17). அவரது குடும்ப வரிசை அமைவு என்பது 
புறஜாதியாருக்கு வேண்டுமானால்‌ சிறிதளவே ஆர்வம்‌ உடையதாக இருக்கலாம்‌, 
ஆனால்‌ யூதர்களுக்கு அது தீவிரமான ஆழ்ந்த சிந்தனைக்குரிய விஷயமாக 
இருந்தது. அவர்களைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ அது, “தாவீதின்‌ குமாரன்‌” என்ற 
இயேசுவின்‌ உரிமைகோருதலையும்‌, அதுபோன்ற பிறவற்றையும்‌, தாவீதின்‌ 
அரியணைக்கு அவர்‌ உரிமையுள்ள வாரிசாக இருந்தார்‌ என்பதையும்‌, எழுத்தாளர்‌ 
நிரூபிப்பதற்கு முற்றிலும்‌ அவசியமாயிருந்தது. 





அமைவு முறை 

மத்தேயு சுவிசேஷம்‌, கிறிஸ்துவின்‌ வாழ்வு மற்றும்‌ ஊழியம்‌ ஆகியவற்றை, 
வனப்புமிகுந்த வகையில்‌ ஒருங்கமைத்து, வரிசைமுறையான வகையில்‌ 
முன்வைக்கிறது. அடிப்படையில்‌ இந்தப்‌ புத்தகம்‌, பதினோரு பிரிவுகளாகப்‌ 
பிரிக்கப்பட முடியும்‌. இவற்றில்‌ ஆறு பிரிவுகள்‌, இயேசுவின்‌ செயல்களைப்‌ 
பிரதானமாகக்‌ தொகுத்துரைக்கின்றன, !'£ இவைகள்‌ போதனையின்‌ ஐந்து 
பிரிவுகளுடன்‌ மாற்றி மாற்றி தொகுக்கப்பட்டுள்ளன: 





எடுத்துரைப்பு: போதனைப்‌ பகுதிகள்‌: 





1:1-4:25 2:17:27 

8:1-9:38 10:1-42 
11:2-12:50 13:1-52 
13:54-17:27 18:1-35 
19:2-22:46 23:1-25:46 
26:2-28:20 


ஒவ்வொரு பகுதியும்‌, “இயேசு இந்த வார்த்தைகளைச்‌ சொல்லி முடித்தபோது” 
(7:28, 29; 11:1; 13:53; 19:1; 26:1) என்பது போன்ற, மாற்ற உரைத்தல்‌ ஒன்றைக்‌ 
கொண்டு முடி கிறது. 
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அற்புதங்கள்‌ 

இயேசு நிகழ்த்திய அற்புதங்களில்‌, குறிப்பான இருபது அற்புதங்களை 
மத்தேயு பதிவு செய்துள்ளார்‌. இவற்றில்‌ மூன்று அற்புதங்கள்‌ இந்த சுவிசேஷ 
விபரத்திற்கு மாத்திரமே உரியவைகளாக உள்ளன: பார்வை மீளப்பெற்ற, 
பார்வையற்றிருந்த இரு மனிதர்கள்‌ (9:27-81), அசுத்த ஆவி பிடித்திருந்த, 
வாய்பேச இயலாதிருந்த ஒரு மனிதரைக்‌ குணமாக்கியது (9:32, 33), மற்றும்‌ 
மீனின்‌ வாயில்‌ இருந்து பேதுரு வரிசெலுத்த நாணயக்கைக்‌ கண்டெடுத்தல்‌ 
(17:24-27). மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள மற்ற அற்புதங்கள்‌, 
பல்வேறு வியாதிகள்‌ கொண்டிருந்தவர்களைக்‌ குணமாக்கியது பற்றியவையாக 
உள்ளன: பெயர்‌ குறிப்பிடப்படாத தொழுநோயாளி (8:2-4), நூற்றுக்கு 
அதிபதியின்‌ வேலைக்காரன்‌ (8:5-13), பேதுருவின்‌ மாமியார்‌ (8:14, 15), 
கதேரேனே நாட்டில்‌ அசுத்த ஆவி பிடித்திருந்தவர்‌ (8:28-34), திமிர்வாதக்காரர்‌ 
(9:2-8), உதிரப்போக்கு கொண்டிருந்த பெண்‌ (9:20-22), சூம்பின கையுடைய 
மனிதர்‌ (12:9-13), கானானியப்‌ பெண்‌ ஒருத்தியின்‌ மகள்‌ (15:21-28), அசுத்த 
ஆவி பிடித்திருந்த பையன்‌ (17:14-21), மற்றும்‌ எரிகோ நகருக்கு அருகில்‌ 
பார்வையற்றிருந்த இரு மனிதர்கள்‌ (20:29-34). வேறு பல அற்புதங்களையும்‌ 
இயேசு நிகழ்த்தி இருந்தார்‌: புயலை அமர்த்தியது (8:23-27), யாவீருவின்‌ மகளை 
மரித்தோரில்‌ இருந்து உயிர்ப்பித்தது (9:18-26), ஐயாயிரம்‌ பேருக்கு உணவளித்தது 
(14:13-23), கண்ணீரின்‌ மேல்‌ நடந்தது மற்றும்‌ புயலை அமர்த்தியது (14:24-33), 
நான்காயிரம்‌ பேருக்கு உணவளித்தது (15:32-38), மற்றும்‌ அத்தி மரத்தை சபித்தது 
(21:19-21). இவையாவும்‌, “இயேசு அவ்விடம்‌ விட்டுப்‌ புறப்பட்டு, கலிலேயாக்‌ 
கடலருகே வந்து, ஒரு மலையின்மேல்‌ ஏறி, அங்கே உட்கார்ந்தார்‌. அப்பொழுது, 





சப்பாணிகள்‌, குருடர்‌, ஊமையர்‌, ஊனர்‌, முதலிய அநேகரை, திரளான 
ஜனங்கள்‌ கூட்டிக்கொண்டு இயேசுவினிடத்தில்‌ வந்து, அவர்களை அவர்‌ 
பாதத்திலே வைத்தார்கள்‌. அவர்களை அவர்‌ சொஸ்தப்படுத்தினார்‌. ஊமையர்‌ 
பேசுகறதையும்‌, ஊனர்சொஸ்தமடை நறெதையும்‌, சப்பாணிகள்‌ நடக்கெறதையும்‌, 
குருடர்‌ பார்க்கிறதையும்‌ ஜனங்கள்‌ கண்டு, ஆச்சரியப்பட்டு, இஸ்ரவேலின்‌ 
தேவனை மகிமைப்படுத்தினார்கள்‌” (15:29-31) என்ற வார்த்தைகளினால்‌ 
தொகுத்து உரைக்கப்படுகின்றன. 


போதனைகளும்‌ உவமைகளும்‌ 
மத்தேயு சுவிசேஷம்‌, இயேசுவின்‌ போதனைகள்‌ பற்றிய, மிகவும்‌ 
விசாலமான விபரத்தைத்‌ தருகிறது. குறைந்த பட்சம்‌, இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ 60 
சதவிகிதம்‌, இயேசு போதித்தவற்றின்‌ மீது கவனம்‌ குவிக்கிறது. இது நமக்கு, 
கர்த்தருடைய முதன்மையான உரையாடல்களில்‌ ஆறை நமக்கு அளிக்கிறது, 
இவைகள்‌, போதனைப்‌ பகுதிகள்‌ ஐந்திற்குள்‌ வைக்கப்பட்டுள்ளன: 


மலைப்‌ பிரசங்கம்‌ (அதிகாரங்கள்‌ 5-7); 

பன்னிருவருக்கு இயேசு பொறுப்பு ஒப்புவித்தல்‌ (அதிகாரம்‌ 10); 
இராஜ்யத்தைப்‌ பற்றிய உவமைகள்‌ (அதிகாரம்‌ 13); 

இராஜ்யத்தில்‌ வாழ்வு (அதிகாரம்‌ 18); 

வேதபாரகரையும்‌ பரிசேயார்களையும்‌ இயேசு பழித்துரைத்தல்‌ 
(அதிகாரம்‌ 23) மற்றும்‌ ஒலிவ மலையில்‌ அவரது தீர்க்கதரிசன 
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உரையாடல்‌ (அதிகாரங்கள்‌ 24; 25).1? 


மலைப்பிரசங்கம்‌ என்பது மத்தேயு சுவிசேஷத்திற்கே உரியதாக உள்ளது. 
இதில்‌ உள்ளவை போன்ற சில கருத்துக்கள்‌ அடங்கியுள்ள, சமனான 
ஒரு இடத்திலே உரைக்கப்பட்ட ஒரு பிரசங்கத்தை லூக்கா சுவிசேஷம்‌ 
உள்ளடக்குகிறது, ஆனால்‌ இது மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ குறிப்பிடப்பட்ட 
அதே உரையாக இல்லாதிருக்கலாம்‌ (லூக்கா 6:17-49). மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ 
மாத்திரமே நியாயத்தீர்ப்பின்‌ காட்சிகள்‌ சித்தரிக்கப்‌ படுகின்றன (அதிகாரங்கள்‌ 
13; 25). 

உவமைகள்‌ எவ்வாறு வகைப்படுத்தப்‌ படுகின்றன என்பதைப்‌ 
பொறுத்து, மத்தேயு சுவிசேஷம்‌ குறைந்த பட்சம்‌ பதினான்கு உவமைகளைப்‌ 
பதிவுசெய்துள்ளது, அவற்றில்‌ பதினோரு உவமைகள்‌, மத்தேயு சுவிசேஷ 
விபரத்திற்கே உரியவைகளாக உள்ளன. விதைப்பவனைப்‌ பற்றிய உவமை 
(13:1-23), கடுகு விதையின்‌ உவமை (13:31, 32) மற்றும்‌ திராட்சத்‌ தோட்டம்‌ 
பற்றிய உவமை (21:33-41) ஆகியவை மற்ற சுவிசேஷங்களுடன்‌ பகிர்ந்து 
கொள்ளப்‌ பட்டுள்ள உவமைகளாக இருக்கின்றன. களைகள்‌ (13:24-30, 
36-43). புதைத்து வைக்கப்பட்ட புதையல்‌ (13:44), மாபெரும்‌ விலையுள்ள 
முத்து (13:45, 46), மீன்பிடிக்கும்‌ வலை (13:47-50), வீட்டு உரிமையாளர்‌ 
(13:51, 52), இரக்கமற்ற வேலைக்காரன்‌ (18:23-35), திராட்சத்‌ தோட்டத்தில்‌ 
வேலை செய்பவர்கள்‌ (20:1-16), இரு மகன்கள்‌ (21:28-32), இராஜாவின்‌ 
மகனுடைய திருமணம்‌ (22:2-14), பத்து கன்னிகைகள்‌ (25:1-13), மற்றும்‌ 
தாலந்துகள்‌ (25:14-30) ஆகியவை மத்தேயு சுவிசேஷத்திற்கே உரிய உவமைகளாக 
உள்ளன. 


காலமும்‌ இடமும்‌ 
முதல்‌ நூற்றாண்டின்‌ பிற்பகுதியிலும்‌ இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ 
தொடக்கப்‌ பகுதியிலும்‌, கிறிஸ்தவப்‌ பதிவேடுகளில்‌, மத்தேயு சுவிசேஷம்‌ 
அடிக்கடி மேற்கோள்‌ காண்பிக்கப்பட்டு அல்லது மறைமுகமாக உரைக்கப்பட்டு 
உள்ளது என்ற உண்மையானது, முதலாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ ஏதோ ஒரு காலத்தில்‌ 
இந்த சுவிசேஷம்‌ எழுதப்பட்டது என்பதற்குப்‌ பலமான சாட்சியத்தைக்‌ 





கொடுக்கிறது.”? உபகேசவியலுக்கான போதுமான சாட்சியம்‌ குறைவுபடும்‌ அதே 
வேளையில்‌, மத்தேயு சுவிசேஷம்‌, கி.பி. 70ல்‌ எருசலேம்‌ நகரும்‌ அதில்‌ இருந்த 
தேவாலயமும்‌ விழத்தள்ளப்படுவதற்கு முன்பு எழுதப்பட்டிருக்கலாம்‌ என்று 
நம்புதல்‌ நியாயமானதாக உள்ளது. மத்தேயு எழுதியபோது, அவை இரண்டும்‌ 
நின்று கொண்டிருந்தன (24:2, 15-28). மற்றும்‌ மத்தேயு 24ம்‌ அதிகாரம்‌, அணுகிக்‌ 
கொண்டிருந்த எருசலேமின்‌ அழிவுடன்‌ கொண்டிருக்கும்‌ தெளிவான தொடர்பு, 
இந்தக்‌ கண்ணோட்டத்திற்கு ஆதரவை அளிக்றெது. அந்த நகரம்‌ ஏற்கனவே 
அழிக்கப்‌ பட்டிருந்தது என்றால்‌, “மலைகளுக்கு ஓடிப்போகக்கடவர்கள்‌” 
மற்றும்‌ “நீங்கள்‌ ஓடிப்போவது மாரிகாலத்திலாவது, ஓய்வுநாளிலாவது, 
சம்பவியாதபடிக்கு வேண்டிக்கொள்ளுங்கள்‌” என்ற இயேசுவின்‌ புத்தமதகளை 
(24:16, 20) மத்தேயு உள்ளடக்கியிருத்தல்‌, தேவையற்றதாகக்‌ காணப்படுகிறது. 
எருசலேம்‌ ஏற்கனவே விழுந்து போயிருந்தது என்றால்‌, அந்த உண்மையை 
மத்தேயு நிச்சயமாகக்‌ குறிப்பிட்டு இருப்பார்‌. 
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பேதுருவும்‌ பவுலும்‌ ரோமாபுரியில்‌ பிரசங்கித்துக்‌ கொண்டிருந்தபோது, 
மத்தேயு சுவிசேஷம்‌ எழுதப்பட்டது என்பதை, இரேனியுஸ்‌ அவர்கள்‌ 
சான்றளித்து உறுதிப்படுத்தினார்‌.2! அவரது உரை மதிப்புடையதாக 
இருந்தால்‌, அது 60களின்‌ தொடக்ககாலத்தை வேண்டுவதாக உள்ளது. இது 
எழுதப்பட்ட காலத்தை இ.பி. 42க்கும்‌ 58க்கும்‌ இடைப்பட்ட ஒரு காலம்‌ என்று, 
1. W. மெக்கார்வீ அவர்கள்‌, குறிப்பிட்டார்‌. மத்தேயு சுவிசேஷம்‌ முதலாவதாக 
எழுதப்பட்டிருந்தது என்றால்‌, அது லூக்கா சுவிசேஷத்திற்கு அவரே குறிப்பிட்ட 
தேதியாகிய, செசரியாவில்‌ பவுல்‌ சிறைப்பட்டிருந்த காலமான இ.பி. 58-60க்கு 
முன்னதாக எழுதப்பட்டிருக்க வேண்டும்‌.22 

மத்தேயு பலஸ்தனத்தை விட்டு வெளியேறி வேறு இடத்தில்‌ சுவிசேஷ 
ஊழியம்‌ செய்யத்‌ தயாரான போது அவர்‌, தாம்‌ பிரசங்கித்து இருந்தவற்றை 
எபிரெய மொழியில்‌ எழுதினார்‌ என்று எசூபியஸ்‌ அவர்கள்‌ உரைத்தார்‌. இயேசு 
பரலோகத்திற்கு ஏறிச்சென்ற பின்பு, பல ஆண்டுகளாக, பலஸ்தனத்தில்‌ மத்தேயு 
ஊழியம்‌ செய்தார்‌ மற்றும்‌ அதன்‌ பின்பு அவர்‌, ரோமாபுரிப்‌ பேரரசின்‌ பல 
பகுதிகளில்‌ சிதறியிருந்த யூதர்களுக்கு ஊழியம்‌ செய்ய, ஊழியப்பயணங்களை 
மேற்கொண்டார்‌ என்று பாரம்பரிய கருத்துத்‌ தெரிவிக்கிறது. பாரம்பரியமானது, 








பெர்சியா (நவீன ஈரான்‌), எத்தியோப்பியா, சீரியா மற்றும்‌ கிரேக்கு ஆகிய 
நாடுகளுடன்‌ அவரது எழுத்தை இணைவிக்கவும்‌ செய்கிறது. 

இருப்பினும்‌, மத்தேயு சுவிசேஷம்‌ பலஸ்தனத்திற்கு வெளியே 
எழுதப்பட்டதற்கான உறுதியான நிரூபணம்‌ எதுவும்‌ இல்லை என்றாலும்‌, 
மத்தேயு சுவிசேஷம்‌ சீரியாவின்‌ அந்தியோகியாவில்‌ எழுதப்பட்டது 
என்ற 1. 11. ஸ்டீரீட்டர்‌ அவர்களின்‌ முன்மொழிதல்‌ பரவலாக ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்‌ 
பட்டுள்ளது.” மத்தேயு சுவிசேஷம்‌ எழுதப்பட்ட காலத்தைப்‌ பற்றிய ஒரு நல்ல 
உரைக்கூற்றை வில்லியம்‌ ஹென்ரிக்ஸன்‌ அவர்கள்‌ அளித்தார்‌: 


மத்தேயு சுவிசேஷம்‌ எழுதப்பட்ட காலம்‌ மற்றும்‌ தோற்ற இடம்‌ ஆகியவை 
அதிகம்‌ நிச்சயம்‌ இல்லாது உள்ளன. பழைய ஏற்பாட்டில்‌ மத்தேயு 
கொண்டிருந்த அறிவு மற்றும்‌ எபிரெய தோல்சுருள்கள்‌ அவருக்குக்‌ 
கிடைத்திருந்தமை ஆகியவை, அப்படிப்பட்ட தோல்‌ சுருள்கள்‌ இன்னும்‌ 
முழுமையடையாத நிலையில்‌ பாதுகாக்கப்‌ பட்டிருந்த இடமான 
ஜெப ஆலயம்‌ இடிக்கப்பட்ட காலத்தையும்‌ இந்த எழுத்து தோன்றிய 
இடம்‌ அல்லது பொதுவான பகுதி என்ற வகையில்‌ பலஸ்தனத்தையும்‌ 
குறிப்பிடுவதாகக்‌ காணப்படுகிறது ... கி.பி. 63-66 என்பது ஒருவேளை 
மிகவும்‌ தொலைவில்‌ இல்லை என்று நான்‌ கருதுகிறேன்‌. இது 
அதிகம்‌ முன்னதாக இருந்திருக்க முடியாது, ஏனெனில்‌ 27:8 மற்றும்‌ 28:15 
ஆகியவை, கல்வாரியில்‌ இருந்து நீண்ட காலம்‌ தாண்டியிருக்காது என்பதை 
மறைமுகமாக உணர்த்துகிறது.” 


நோக்கம்‌ 
“இந்த சுவிசேஷத்தின்‌ நோக்கம்‌ என்ன?” என்ற கேள்விக்குப்‌ பதில்‌ அளித்ததில்‌ 
ஹென்ரிக்ஸென்‌ அவர்கள்‌ பின்வரும்‌ தொகுப்புரையைக்‌ கொடுத்தார்‌: 
1. இருளின்‌ அதிகாரத்தில்‌ இருந்து வெளிச்சத்தின்‌ அதிகாரத்திற்கு 
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மாற்ற்படுதல்‌: அடிப்படையான ஆவிக்குரிய மாற்றத்தை இன்னமும்‌ 
அனுபவித்திராத அந்த யூதர்களின்‌ மனமாற்றம்‌. இது, அவர்கள்‌ 
மீது பொழியப்பட்டிருந்த மாபெரும்‌ சிலாக்கியங்களை நினைவு 
படுத்தியதாகவும்‌, தேவனுடைய அழைப்பைக்‌ கவனித்து 
ஏற்றுக்கொள்ளுதலைப்‌ புறக்கணிப்பதால்‌ ஏற்படும்‌ அழிவுக்குரிய 
விளைவுகளையும்‌ நினைவு படுத்தியதாகவும்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌ 
(10:5 முதல்‌; 11:25-29; 23:37-39). 

2. மரற்றப்ப்டுதல்‌: ஆவியானவரின்‌ வல்லமையினால்‌, 





(பெரும்பான்மையான) யூதர்களின்‌ பகுதியில்‌, அவர்கள்‌ ஏற்கனவே 
கொண்டிருந்த வாழ்வில்‌ தொடர்ந்து புதுப்பிக்கப்பட்டு, அவர்கள்‌ 
தங்களைக்‌ கிறிஸ்துவுக்கு ஒப்புவித்தல்‌. இவர்கள்‌ மற்றவர்களுக்கு 
ஆசீர்வாதமாக இருப்பதற்கு, பரலோகத்தில்‌ உள்ள தேவனை 
மகிமைப்படுத்துவதற்கு, எவ்வாறு நடந்துகொள்ள வேண்டும்‌ என்று 
காண்பிக்கப்பட்டனர்‌ (4:19; 5:16, 43-48; 6:19 முகல்‌; 7:1 முதல்‌, 24-27; 
முதலியவை). 

3. கசப்பான விரோதிகளின்‌ தாக்குதலுக்கு எதிராக தேவனுடைய 
சத்தியத்தின்‌ உரிமை நிலைநாட்டட்பகுதல்‌ (5:17 முதல்‌; 6:2 முகல்‌; 
அதிகாரம்‌ 12, 13:10 முதல்‌, 54-58; 15:1-20; 16:1-4; அதிகாரம்‌ 
23 முதலியன). 

4. சகல மக்களினத்திற்கும்‌ சுவிசேஷ ஊழியம்‌ 
(8:5-13; 15:21-28; 28:16-20).2° 


பெற்றுக்கொண்ட வர்கள்‌ 

இந்த சுவிசேஷத்தைப்‌ பெற்றுக்கொண்டவர்கள்‌ யார்‌ என்ற கேள்வியானது, 
இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ தலைப்பு பற்றிய கலந்துரையாடலுக்கு ஒரு பகுதி பதில்‌ 
அளித்துள்ளது. இருப்பினும்‌ நாம்‌, இந்தக்‌ கேள்விக்கு இன்னும்‌ அதிகம்‌ 
புரிந்துகொள்ளக்‌ கூடிய ஒரு கண்ணோட்டத்திற்குத்‌ திரும்புவோமாக. 

நசரேயனாகிய இயேசுவே, பழைய ஏற்பாடு முன்னுரைத்திருந்த 
மேசியாவாக இருந்தார்‌ என்பதை முதன்மையாக நிரூபித்தல்‌ என்பதே 
இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ நோக்கமாக உள்ளது என்பதால்‌ இது ஒரு யூதரால்‌, யூத 
வாசகர்களுக்காக எழுதப்‌ பட்டிருக்க வேண்டும்‌. இயேசுவே கிறிஸ்து என்று 
யூதர்கள்‌ நம்பி இணங்குவதற்காக, இயேசுவினால்‌ நிறைவேற்றப்பட்ட பழைய 
ஏற்பாட்டுத்‌ தீர்க்ககரிசனங்களை மத்தேயு பயன்படுத்தினார்‌. இயேசுவின்‌ 
மேசியாத்துவ உண்மை நிலையை விவரிப்பதற்கு, பின்வரும்‌ ஒரு சொற்றொடர்‌ 
அல்லது அதைப்போன்ற ஒன்று, எழுத்தாளரால்‌ தொடர்ந்து பயன்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளது: “தீர்க்கதரிசியின்‌ மூலமாய்க்‌ கர்க்கராலே உரைக்கப்பட்டது 
நிறைவேறும்படி. இதெல்லாம்‌ நடந்தது” (1:22; காண்க 2:15, 17, 23; 3:3; 4:14; 
8:17; 11:10, 13; 12:17; 13:14, 35; 15:7; 21:4, 42; 26:31, 56; 27:9). 

ஆபிரகாமில்‌ இருந்து தாவீது வரையிலும்‌ இருந்தவர்களுடன்‌ கிறிஸ்துவின்‌ 
உறவுமுறையைக்‌ காண்பிக்கும்‌ வம்சவரலாறு (1:1-17), யூதர்களுக்கென்றே 
முதன்மையான மத்தேயு சுவிசேஷம்‌ எழுதப்பட்டது என்ற கண்ணோட்டத்தை 
ஆதரிக்கும்‌ இன்னொரு அம்சமாக இருந்தது. வம்சவரலாறுகள்‌ யூதர்களுக்கு 
மிகவும்‌ முக்கியமானவையாக இருந்தன, ஆனால்‌ இவை புறஜாதியாருக்கு 
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சிறிதளவே ஆர்வம்‌ உடையவையாக இருந்தன. கிறிஸ்து தேவனாக 
இருந்தபோதிலும்‌, அற்புதமாகக்‌ கர்ப்பத்தில்‌ உருவானதன்‌ மூலமாக அவர்‌ 
மாம்சமானார்‌. கன்னிப்பெண்ணாக இருந்த மரியாளிடத்தில்‌ பிறந்ததன்‌ 
மூலமாக, அவர்‌ கீர்த்தி வாய்ந்த வம்சத்தின்‌ நீண்ட வரிசையிலிருந்து வந்தார்‌. 
அவர்‌ “ஆபிரகாமின்‌ குமாரனாக” இருந்தார்‌, எனவே அவர்‌ உடன்படிக்கையின்‌ 
மகனாக இருந்தார்‌. அவர்‌ “தாவீதின்‌ குமாரனாக”வும்‌ இருந்தார்‌, இது 
அவரை இஸ்ரவேல்‌ நாட்டின்‌ அரியணைக்கு உரிமைநிறைந்த வாரிசாக்கியது. 
“தாவீதின்‌ குமாரன்‌” என்பது, இந்த சுவிசேஷத்தின்‌ பிற்பகுதியில்‌ மேசியாத்துவப்‌ 
பட்டப்பெயராகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது (9:27; 12:23; 15:22; 20:30, 31; 
21:9, 15; 22:42). 

விளக்கியுரைக்கப்‌ பட்டிராத எபிரெய/அரமாயிக்‌ வார்க்கைகள்‌, மத்தேயு 
சுவிசேஷத்தின்‌ வாசகர்களில்‌. யூதர்களே மேலோங்கி இருந்தனர்‌ என்ற உண்மை 
மேலும்‌ செயல்விளக்கப்‌ படுத்துகிறது. உதாரணமாக, “இயேசு” என்ற எபிரெயப்‌ 
பெயரின்‌ அர்த்தத்தை அவர்கள்‌ அறிந்திருப்பார்கள்‌ என்று அவர்‌ யூகித்தார்‌ (1:21). 
மத்தேயு (“கர்த்தர்‌ இரட்சிக்றொர்‌” என்ற) இதன்‌ அர்த்தத்தைத்‌ தரவில்லை 
என்பதால்‌, புறஜாதியார்‌ ஒருவர்‌ (“அவர்‌ தமது ஜனங்களின்‌ பாவங்களை நீக்கி 








அவர்களை இரட்சிப்பார்‌” என்ற) வார்த்தைகளின்‌ விளையாட்டைத்‌ 
தவறவிடுவார்‌. யூதப்‌ பழக்க வழக்கங்களை மத்தேயு விளக்கப்‌ படுத்துவது 
அவசியமற்றதாக இருந்தது. எடுத்துக்காட்டாக, அவர்‌ தமது யூத வாசகர்கள்‌, 
சடங்காச்சார கழுவுதல்‌ பற்றிய பாரம்பரியத்தைப்‌ புரிந்துகொள்வார்கள்‌ 
என்று நினைத்த போது (15:2), மாற்கு தமது புறஜாதி வாசகர்களுக்கு அதை 
விபரமாக விளக்கப்‌ படுத்தினார்‌ (மாற்கு 7:3, 4). பலஸ்தீன நாட்டிற்குப்‌ 
பழக்கப்பட்ட யூத வாசகர்களுக்கு விபரமாக விளக்கப்படுத்த தேவையற்ற 
புவியியல்‌ ரீதியான விளக்கங்களையும்‌ மத்தேயு விட்டுவிட்டார்‌ (காண்க 24:3; 
மாற்கு 13:3). 

இந்த சுவிசேஷத்தின்‌ யூதத்துவப்‌ பண்பில்‌. யூதர்களின்‌ இரட்சிப்பு பற்றி 
இயேசுவின்‌ அக்கறை (10:5, 6; 15:24), நியாயப்பிரமாணம்‌ குறித்து எழுத்தாளரின்‌ 
எண்ணப்போக்கு (5:17-20), மற்றும்‌ வேதபாரகர்‌ பரிசேயர்கள்‌ பற்றிய அவரது 
எண்ணப்போக்கு ஆகியவை உள்ளடங்கி இருக்கின்றன. 23:2, 3ல்‌ அவர்களுக்கு 
அதிகாரம்‌ கொடுக்கப்பட்டிருந்தது என்றாலும்‌, அவர்கள்‌ அதே அதிகாரத்தில்‌ 
தங்கள்‌ மாய்மாலத்திற்காகக்‌ கண்டனம்‌ பண்ணப்பட்டனர்‌ (23:13-33). 

மத்தேயு யூதர்களுக்கென்று முதன்மையாக எழுதுகையில்‌, 
புறஜாதியார்கள்‌ விலக்கப்பட்டிருக்கவில்லை (2:1-12; 4:15, 16; 8:5-13; 10:18; 
12:18, 21; 15:21-28; 24:14; 28:19). இராபர்ட்‌ M. இரான்ட்‌ அவர்களின்‌ 
வார்த்தைகளைப்‌ பயன்படுத்துவதென்றால்‌, “சுவிசேஷம்‌ யூதர்களை 
மாத்திரமல்ல புறஜாதியாருக்கும்‌ சென்றடைதல்‌ - அல்லது முன்பு யூதரிலும்‌ 
பின்பு கிரேக்கரிலும்‌ இது அறிவிக்கப்பட வேண்டும்‌ (ரோமர்‌ 1:16) என்பதை 
நோக்கமாகக்‌ கொண்டிருந்தது என்பதை அறிந்த ஒரு கிறிஸ்தவராக மத்தேயு 
இருந்தார்‌. 27 

மத்தேயு தமது சுவிசேஷ விபரத்தை, கிறிஸ்தவ யுகத்தில்‌ வாழும்‌ எல்லா 
மக்களுக்கும்‌ எழுதினார்‌ என்றும்‌ கூறமுடியும்‌, ஏனெனில்‌ அவர்‌ இயேசுவை 
மேசியா என்றும்‌ மனித குமாரன்‌ என்றும்‌, சபையாகிய தமது இராஜ்யத்தின்‌ 





மேன்மையான கர்த்தர்‌ என்றும்‌ அறிவித்தார்‌. 
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வரைகுறிப்புகள்‌ 


மத்தேயு சுவிசேஷத்திற்குப்‌ பல்வேறு வரைகுறிப்புகள்‌ முன்மொழியப்‌ 
பட்டுள்ளன, அவை ஓவ்வொன்றும்‌ இந்த சுவிசேஷத்தின்‌ வெவ்வேறு அம்சத்தை 
வலியுறுத்துகின்றன. பின்வரும்‌ வரைகுறிப்பு, இயேசுவின்‌ பயணங்களினுடைய 
வரலாற்று வரிசைமுறையை வலியுறுத்துகிறது:”” 


அறிமுகம்‌ (1:1-4:11) 


. கலிலேயாவில்‌ ஊழியம்‌ (4:12-13:58) 
. கலிலேயாவைச்‌ சுற்றிலும்‌ இருந்த பகுதிகளில்‌ ஊழியம்‌ (14:1-16:12) 


எருசலேமுக்குப்‌ பயணம்‌ (16:13-20:34) 
எருசலேமில்‌ நேருக்கு நேர்‌ எதிர்கொள்ளுதல்‌ (21:1-25:46) 


. சிலுவையில்‌ அறையப்படுதலும்‌ உயிர்த்தெழுதலும்‌ (26:1-28:20) 


இன்னொரு வரைகுறிப்பு, முன்பு கலந்துரையாடப்பட்ட ஒருங்கமைப்பு 
மாதிரியுடன்‌ தொடர்பு படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது, இது பதினொரு பிரிவுகளைக்‌ 
கொண்டுள்ளது. 2 


இயேசுவைப்‌ பற்றிய ஒரு அறிமுகம்‌ (1-4) 


. இயேசுவின்‌ நிபந்தனைகள்‌: மலை பிரசங்கம்‌ (5-7) 
. இஸ்ரவேலுக்கு இயேசுவின்‌ செயல்கள்‌ (8; 9) 


அப்போஸ்கலர்களுக்கு இயேசுவின்‌ கட்டளை (10) 
இயேசுவை இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ புறக்கணித்தல்‌ (11; 12) 


. இஸ்ரவேல்‌ மக்களின்‌ புறக்கணிப்பை விளக்கப்படுத்தும்‌, இராஜ்யம்‌ 


பற்றிய உவமைகள்‌ (13) 


. சபை என்ற தேவனுடைய புதிய மக்கள்‌ (14-17) 
. இராஜ்யத்தில்‌ வாழ்வு: மன்னிப்பும்‌ ஒழுங்கு முறையும்‌ (18) 


பாடுகளின்‌ தொடக்கம்‌ (19-22) 
எருசலேம்‌ மீது நியாயத்தீர்ப்பு மற்றும்‌ இரண்டாம்‌ வருகை (23-25) 


. சிலுவையின்‌ அறையப்படுதலும்‌ உயிர்த்தெழுதலும்‌ (26-28) 


இந்த விளக்கவுரையில்‌ பயன்படுத்தப்‌ பட்டுள்ள வரைகுறிப்பு, இயேசுவின்‌ 
வாழ்விலும்‌ அவரது அரசத்துவத்திலும்‌ உள்ள படிநிலைகளை வலியுறுத்துகிறது: 


VIL. 


இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ பிறப்பும்‌, தொடக்ககால வாழ்வும்‌ (1:1-4:11) 


. இராஜாவின்‌ ஊழியத்தினுடைய தொடக்கம்‌ (4:12-10:42) 
. இராஜாவின்‌ ஊழியத்திற்கு பதில்செயல்‌ (11:1-12:50) 


இராஜாவின்‌ ஊழியம்‌ தொடருதல்‌ (13:1-18:35) 
சிலுவையை நோக்கி இராஜாவின்‌ பயணம்‌ (19:1-25:46) 


. இராஜா கைதுசெய்யப்படுதல்‌, விசாரணைகள்‌ மற்றும்‌ சிலுவையில்‌ 


அறையப்படுதல்‌ (26:1-27:66) 
இராஜாவின்‌ உயிர்த்தெழுதலும்‌ கட்டளையும்‌ (28:1-20) 
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அப்போஸ்தலருடைய நடபடிகள்‌ புத்தகத்தை எழுதுவதை லூக்கா முடித்தார்‌ என்று 
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விரிவாக்கப்பட்ட புறக்குறிப்பு 


1 இராஜாவாகிய கிறிஸ்துவின்‌ பிறப்பும்‌ தொடக்ககால வாழ்வும்‌ 


(1:1-4:11) 


௮. அதிகாரம்‌ 1: இயேசுவின்‌ பிறப்பு 


1. 
2: 


மேசியாவான இயேசுவின்‌ வம்சவரலாறு (1:1-17) 
யோசேப்புக்கு அறிவிப்பும்‌ கன்னியிடம்‌ இருந்து இயேசு 
பிறத்தலும்‌ (1:18-25) 


ஆ. அதிகாரம்‌ 2: இயேசுவின்‌ தொடக்க ஆண்டுகள்‌ 


1. 


2, 


ஞானிகள்‌ வருகை (2:1-12) 

௮. எருசலேமுக்கு ஞானிகள்‌ வருகை (2:1, 2) 

ஆ. மார்க்கத்தலைவர்கள்‌ வருமாறு ஏரோது ஆணையிடுதல்‌ 
(2:3-6) 

இ. ஞானிகளுடன்‌ ஏரோதுவின்‌ இரகசியக்‌ கூட்டம்‌ 
(2:7, 8) 

ஈ. பெத்லகேமுக்கு ஞானிகள்‌ வருகை (2:9-12) 

இயேசுவைப்‌ பாதுகாத்தல்‌ (2:13-23) 

௮. எகிப்துக்கு ஓடி.ப்போகுதல்‌ (2:13-15) 

ஆ. ஏரோதுவின்‌ கடுங்கோபம்‌ (2:16-18) 

இ. நாசரேத்தார்‌ திரும்புதல்‌ (2:19-23) 


இ. அதிகாரம்‌ 3: இயேசுவின்‌ வருகைக்கும்‌ அவரது ஞானஸ்நானத்திற்கும்‌ 
ஆயத்தமாகுதல்‌ 


1. 
2. 


இயேசுவின்‌ முன்னோடி (3:1-12) 
இயேசுவின்‌ ஞானஸ்நானம்‌ (3:13-17) 


ஈ. அதிகாரம்‌ 4: கிறிஸ்துவுக்கு சோதனைகள்‌ (4:1-11) 


11. இராஜாவின்‌ ஊழியத்தினுடைய தொடக்கம்‌ (4:12-10:42) 
அ. அதிகாரம்‌ 4 (தொடர்ச்சி): இயேசுவின்‌ ஊழியத்திற்கு அறிமுகம்‌ 
(4:12-25) 


1. 
2: 
3. 


கப்பர்நகூமில்‌ குடியமா்கல்‌ (4:12-17) 
முதல்‌ சீஷர்களை அழைத்தல்‌ (4:18-22) 
கலிலேயாவில்‌ தொடக்க ஊழியம்‌ (4:23-25) 


ஆ. அதிகாரம்‌ 5: மலைப்பிரசங்கம்‌, பாகம்‌ 1 


1. 


NAN 


9. 


பாக்கியங்கள்‌ (5:1-12) 

உப்பும்‌ வெளிச்சமும்‌ (5:13-16) 
நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ நிறைவேற்றம்‌ (5:17-20) 
கோபமும்‌ கொலையும்‌ (5:21-26) 

விபசாரம்‌ (5:27-30) 

விவாகரத்து (5:31, 32) 

ஆணையிடுதல்‌ (5:33-37) 

பழிவாங்குதல்‌ (5:38-42) 

விரோதிகள்‌ மீது அன்புகூருதல்‌ (5:43-48) 


இ. அதிகாரம்‌ 6: மலைப்பிரசங்கம்‌, பகுதி 2 
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8. 


வ உன க ௦ வ 


பொதுவான எச்சரிப்பு (6:1) 

கொடுத்தல்‌ (6:2-4) 

ஜெபம்‌ (6:5-15) 

உபவாசம்‌ (6:16-18) 

பொக்கிஷங்களைச்‌ சேர்த்து வைத்தல்‌ (6:19-21) 
தெளிவான பார்வை (6:22, 23) 

எஜமான்களின்‌ தேர்வு (6:24) 

கவலையை மேற்கொண்டு ஜெயித்தல்‌ (6:25-34) 


ஈ. அதிகாரம்‌ 7: மலைப்பிரசங்கம்‌, பாகம்‌ 3 


1. 
2. 
3. 
4. 


ம, 


நீதியான நியாயத்தீர்ப்பு (2:1-6) 
ஜெபத்தில்‌ விடாமுயற்சி (7:7-11) 
பொன்‌ விதி (7:12) 
நிறைவான புத்திமதிகள்‌ (7:13-27) 
௮. இரு வெவ்வேறு வழிகள்‌ (7:13, 14) 
ஆ. மரங்களின்‌ இரு பிரிவுகள்‌ மற்றும்‌ கள்ளத்‌ 
தூர்க்ககரிசிகளின்‌ கனிகள்‌ (7:15-20) 
இ. சீஷாகளின்‌ இரு வகைகள்‌ (7:21-23) 
ஈ. கட்டுவோரின்‌ இரு மாதிரிகள்‌ (7:24-27) 
கூட்டத்தின்‌ திகைப்பு (7:28, 29) 


உ. அதிகாரங்கள்‌ 8 மற்றும்‌ 9: அவரது அற்புதவிதமான சான்றுகள்‌ 


1. 


அற்புதங்களின்‌ முதல்‌ இணை (8:1-17) 
தொழுநோயாளியைக்‌ குணமாக்குதல்‌ (8:1-4) 
நூற்றுக்கு அதிபதியின்‌ வேலைக்காரனைக்‌ குணமாக்குதல்‌ 
(8:5-13) 

பேதுருவின்‌ மாமியைக்‌ குணமாக்குதல்‌ (8:14, 15) 

இயேசு குணமாக்குதல்‌ பற்றிய ஒரு தொகுப்புரை 

(8:16, 17) 

சீஷத்துவத்தின்‌ விலை (8:18-22) 

அற்புதங்களின்‌ இரண்டாவது இணை (8:23-9:8) 

௮. புயலை அமர்த்துதல்‌ (8:23-27) 

ஆ. அசுத்த ஆவி பிடித்திருந்த இரு மனிதர்களைக்‌ 
குணமாக்குதல்‌ (8:28-34) 

இ. திமிர்வாதக்காரனைக்‌ குணமாக்குதல்‌ (9:1-8) 

சீஷத்துவத்துற்கு அழைப்பு (9:9-17) 

௮. மத்தேயுவை அழைத்தல்‌ (9:9) 

ஆ. பாவிகளுக்கு இயேசுவின்‌ அழைப்பு (9:10-13) 

இ. சீஷத்துவமும்‌ உபவாசமும்‌ (9:14-17) 

அற்புதங்களின்‌ மூன்றாவது இணை (9:18-34) 

௮. உதிரப்போக்குடைய பெண்ணைக்‌ குணமாக்குதல்‌ 
மற்றும்‌ யாவீருவின்‌ மகளை உயிரோடு எழுப்புதல்‌ 
(9:18-26) 

ஆ. பார்வையற்ற இரு மனிதர்களைக்‌ குணமாக்குதல்‌ 
(9:27-31) 


6. 


இ. ஊமையும்‌ அசுத்த ஆவி பிடித்திருந்தவனுமான ஒரு 
மனிதனைக்‌ குணமாக்குதல்‌ (9:32-34) 
இயேசுவின்‌ ஊழியம்‌ பற்றிய ஒரு தொகுப்புரை (9:35-38) 


ஊ. அதிகாரம்‌ 10: அவரது செய்தியாளர்கள்‌, அவர்களின்‌ ஊழியம்‌ 


மற்றும்‌ செய்தி 


1. 


2 
3. 
4 


பன்னிரு அப்போஸ்தலர்களுக்கு அவரது கட்டளை (10:1-4) 


. எல்லைக்குட்பட்ட அவரது கட்டளை (10:5-15) 


அவரது எச்சரிக்கைகள்‌ (10:16-23) 


. அவரது பிற அறிவுறுத்துதல்கள்‌ (10:24-42) 


111. இராஜாவின்‌ ஊழியத்திற்கு பதில்‌ செயல்‌ (11:1-12:50) 
௮. அதிகாரம்‌ 11: அவரது செயல்களைக்‌ கண்டவர்களால்‌ 


1. 
2, 
3. 


யோவான்‌ ஸ்நானனும்‌ இயேசுவும்‌ (11:1-19) 

மனந்திரும்பாத நகரங்கள்‌ (11:20-24) 

இயேசுவின்‌ ஜெபமும்‌ அவரது மாபெரும்‌ அழைப்பும்‌ 
(11:25-30) 


ஆ. அதிகாரம்‌ 12: பரிசேயார்களால்‌ 


1. 


உ லு. 


ஓய்வுநாள்‌ பற்றிய கேள்விகள்‌ (12:1-14) 

ஒரு இடை உரை: இயேசுவின்‌ ஓய்வு (12:15-21) 

இயேசுவின்‌ அதிகாரத்திற்கு ஒரு அறைகூவல்‌ (12:22-37) 

ஒரு அடையாளம்‌ கேட்கப்படுதல்‌ (12:38-45) 

ஒரு பின்னுரை: இயேசுவின்‌ உண்மையான உறவினர்கள்‌ 
(12:46-50) 


1V. இராஜாவின்‌ ஊழியம்‌ தொடருதல்‌ (13:1-18:35) 
௮. அதிகாரம்‌ 13: இராஜ்யம்‌ பற்றிய உவமைகள்‌ 


1. 


2 
3. 
4 


> 


9, 


விதைப்பவனைப்‌ பற்றிய உவமை (13:1-9) 


. உவமைகளின்‌ நோக்கம்‌ (13:10-17) 


விதைப்பவன்‌ பற்றிய உவமையின்‌ விளக்கம்‌ (13:18-23) 


. மூன்று உவமைகள்‌ (13:24-33) 


அ. களைகள்‌ (13:24-30) 

ஆ. கடுகு விதை (13:31, 32) 

இ. புளித்த மா (13:33) 

உவமைகளின்‌ நோக்கம்‌ (13:34, 35) 

களைகள்‌ பற்றிய விளக்கம்‌ (13:36-43) 

இன்னும்‌ மூன்று உவமைகள்‌ (13:44-50) 

௮. புதைத்து வைக்கப்பட்ட புதையல்‌ (13:44) 
ஆ. விலையுயர்ந்த முத்து (13:45, 46) 

இ. மீன்பிடி வலை (13:47-50) 

முடிவுரையான ஒரு உவமை: வீட்டு எஜமானாகிய மனிதன்‌ 
(13:51, 52) 

நாசரேத்தூரில்‌ புறக்கணிக்கப்படுதல்‌ (13:53-58)' 


ஆ. அதிகாரம்‌ 14: இயேசுவின்‌ ஊழியத்திற்கு மேலும்‌ பதில்‌ செயல்‌ 
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(பகுதி 1) 
1. யோவான்‌ ஸ்நானனின்‌ மரணம்‌ (14:1-12) 
௮. இயேசுவைப்‌ பற்றி ஏரோதுவின்‌ தவறான 
கண்ணோட்டம்‌ (14:1, 2) 
ஆ. யோவான்‌ கைது செய்யப்படுதல்‌ மற்றும்‌ மரணம்‌ 
ஆகியவை பற்றிய பதிவு (14:3-12) 
2. ஐயாயிரம்‌ பேருக்கு உணவளித்தல்‌ (14:13-21) 
௮. இயேசு தனித்துப்‌ போகுதல்‌ (14:13, 14) 
ஆ. கூட்டத்தினருக்கு இயேசு உணவளித்தல்‌ (14:15-21) 
3. கண்ணீரின்‌ மேல்‌ நடத்தல்‌ (14:22-33) 
௮. இயேசு தனித்திருந்து ஜெபித்தல்‌ (14:22, 23) 
ஆ. இயேசு தண்ணீரின்‌ மேல்‌ நடத்தல்‌ (14:24-27) 
இ. இயேசுவினிடத்திற்குப்‌ பேதுரு கண்ணீரின்‌ மீது வருதல்‌ 
(14:28-33) 
4. கூடுதலான குணமாக்குதல்கள்‌ (14:34-36) 
இ. அதிகாரம்‌ 15: இயேசுவின்‌ ஊழியத்திற்கு மேலும்‌ பதில்செயல்‌ 
(பகுதி 2) 
1. பரிசேயார்களுடன்‌ போராட்டம்‌ (15:1-20) 
௮. மனிதர்களின்‌ பாரம்பரியங்கள்‌ எதிர்‌. தேவனுடைய 
நியாயப்பிரமாணம்‌ (15:1-9) 
ஆ. உண்மையான தீட்டுப்படுதல்‌ (15:10-20) 
2. கானானியப்‌ பெண்ணின்‌ விசுவாசம்‌ (15:21-28) 
3. புறஜாதியார்‌ மத்தியில்‌ வரவேற்பு (15:29-39) 
௮. கூட்டத்தினரை இயேசு குணமாக்குதல்‌ (15:29-31) 
ஆ. நாலாயிரம்‌ பேருக்கு இயேசு உணவளித்தல்‌ (15:32-39) 
ஈ. அதிகாரம்‌ 16: இயேசுவின்‌ ஊழியத்திற்கு மேலும்‌ பதில்‌ செயல்‌ 
(பகுதி 3) 
1. அடையாளம்‌ வேண்டும்‌ என்ற மக்களின்‌ விருப்பம்‌ (16:1-4) 
2. இயேசு தமது சீஷர்களை எச்சரித்தல்‌ (16:5-12) 
3. நல்ல அறிக்கை மற்றும்‌ இயேசு தமது சபையைக்‌ கட்டுவார்‌ 
என்ற அவரது அறிவிப்பு (16:13-20) 
4. சிலுவை அணுகுதல்‌ மற்றும்‌ வரவிருந்த தமது மரணத்தைப்‌ 
பற்றிய இயேசுவின்‌ முதல்‌ அறிவிப்பு (16:21-23) 
5. சீஷத்துவத்தின்‌ விலை பற்றிய இயேசுவின்‌ அறிவிப்பு 
(16:24-27) 
6. அங்கிருந்த சிலர்‌ இராஜ்யத்தைக்‌ காண்பார்கள்‌ என்ற 
இயேசுவின்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ (16:28) 
உ. அதிகாரம்‌ 17: இயேசுவின்‌ ஊழியத்திற்கு மேலும்‌ பதில்செயல்‌ 
(பகுதி 4) 
1. மறுரூபமாகுதல்‌ (17:1-13) 
௮. மலையில்‌ இயேசு மகிமைப்படுதல்‌ (17:1-8) 
ஆ. எலியாவைப்‌ பற்றி சீஷர்களின்‌ கேள்வி (17:9-13) 
2. அசுத்த ஆவி பிடித்திருந்த மகனைக்‌ குணமாக்குதல்‌ 
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4. 


(17:14-21) 

௮. பையனை இயேசு குணமாக்குதல்‌ (17:14-18) 

ஆ. சீஷர்களின்‌ தோல்வி பற்றிய இயேசுவின்‌ விளக்கம்‌ 
(17:19-21) 


. வரவிருந்த தமது மரணத்தைப்‌ பற்றி இயேசுவின்‌ இரண்டாம்‌ 


அறிவிப்பு (17:22, 23) 
வரி செலுத்துதல்‌ (17:24-27) 


உ. அதிகாரம்‌ 18: இராஜ்யத்தில்‌ உறவுமுறைகள்‌ 


1. 
2. இடறுதலுக்கான தடைகளுக்கு எதிராக எச்சரிக்கை (18:5-9) 
3. காணாமற்போன ஆடு பற்றிய உவமை (18:10-14) 

4. 

5. இரக்கமற்ற வேலைக்காரன்‌ பற்றிய உவமை (18:21-35) 


இராஜ்யத்தில்‌ பெரியவர்‌ (18:1-4) 


போராட்டங்களைத்‌ தீர்த்தல்‌ (18:15-20) 


Vv. சிலுவையை நோக்கி இராஜாவின்‌ பயணம்‌ (19:1-25:46) 
௮. அதிகாரம்‌ 19: பெரோயாவிலும்‌ யூதேயாவிலும்‌ இயேசுவின்‌ 
ஊழியம்‌ (பகுதி 1) 


1. 


Zs 
3. 





விவாகரத்து பற்றி கேள்வி கேட்கப்படுதல்‌ (19:1-12) 

௮. பெரோயாவிற்கு இயேசுவின்‌ பயணம்‌ (19:1, 2) 

ஆ. பரிசேயர்களின்‌ கேள்வி (19:3-9) 

இ. சீஷா்களின்‌ பதிலுரை (19:10-12) 

பிள்ளைகளை ஆசீர்வதித்தல்‌ (19:13-15) 

செல்வம்‌ மற்றும்‌ சீஷத்துவம்‌ மீதான போதனை (19:16-30) 

௮. செல்வந்தரும்‌ இளைஞருமான அதிகாரியின்‌ கேள்வி 
(19:16-22) 

ஆ. இயேசுவின்‌ மதிப்பீடு (19:23-26) 

இ. அப்போஸ்கலர்களின்‌ தியாகம்‌ (19:27-30) 


ஆ. அதிகாரம்‌ 20: பெரோயாவிலும்‌ யூதேயாவிலும்‌ இயேசுவின்‌ 
ஊழியம்‌ (பகுதி 2) 


1. 


திராட்சத்‌ தோட்டத்து வேலைக்காரர்கள்‌ பற்றிய உவமை 
(20:1-16) 





. வரவிருந்த தமது மரணத்தைப்‌ பற்றி இயேசுவின்‌ மூன்றாம்‌ 





அறிவிப்பு (20:17-19) 


. இராஜ்யத்தில்‌ பெரியவராயிருத்தல்‌ (20:20-28) 
. பார்வையற்ற இரு மனிதர்களுக்குப்‌ பார்வையை 


மீட்டுக்கொடுத்தல்‌ (20:29-34) 


இ. அதிகாரம்‌ 21: எருசலேமில்‌ இயேசு: போராட்டம்‌ 


1. 


வெற்றிப்‌ பிரவேசம்‌ (21:1-11) 

௮. ஆயத்தப்படுத்தல்‌ (21:1-7) 

ஆ. வரவேற்பு (21:8-11) 

தேவாலயத்தகைச்‌ சுத்திகரித்தல்‌ (21:12, 13) 

எருசலேமில்‌ குணமாக்குதலின்‌ கடைசி அற்புதங்கள்‌ 
(21:14-17) 
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4. அத்தி மரத்தை சபித்தல்‌ (21:18-22) 
இயேசுவின்‌ அதிகாரத்திற்கு அறைகூவல்‌ (21:23-27) 
6. உவமைகளின்‌ ஒரு வரிசை (21:28-46) 
௮. இரு மகன்கள்‌ பற்றிய உவமை (21:28-32) 
ஆ. நில உரிமையாளர்‌ மற்றும்‌ திராட்சத்தோட்டம்‌ பற்றிய 
உவமை (21:33-46) 
ஈ. அதிகாரம்‌ 22: எருசலேமில்‌ இயேசு: அவரது எதிராளிகள்‌ 
1. உவமைகளின்‌ ஒரு வரிசை முடிக்கப்படுதல்‌: இராஜாவின்‌ 
மகனுடைய திருமணம்‌ பற்றிய உவமை (22:1-14) 
2. இயேசு தமது விரோதிகளுக்குப்‌ பதில்‌ அளித்தல்‌ (22:15-46) 
௮. வரிசெலுத்துகுல்‌ பற்றிய கேள்வி (22:15-22) 
ஆ. உயிர்த்தெழுதல்‌ பற்றிய கேள்வி (22:23-33) 
இ. பிரதான கட்டளை பற்றிய கேள்வி (22:34-40) 
ஈ. மேசியாவைப்‌ பற்றிய கேள்வி (22:41-46) 
௨. அதிகாரம்‌ 23: எருசலேமில்‌ இயேசு: தலைவர்கள்‌ மீது ஏழு 
சாபங்கள்‌ 
1. தலைமைத்துவத்திற்கு அவரது எச்சரிக்கை (23:1-12) 
2. அவரது ஏழு சாபங்கள்‌ (23:13-36) 
3. எருசலேம்‌ நகரைப்‌ பற்றி அவரது புலம்புதல்‌ (23:37-39) 
ஊ. அதிகாரம்‌ 24: எருசலேமில்‌ இயேசு: அதன்‌ அழிவு மற்றும்‌ அவரது 
இரண்டாம்‌ வருகை பற்றிய அவரது போதனை 
1. எருசலேமின்‌ அழிவு பற்றிய அவரது முன்னுரைப்பு (24:1, 2) 
2. சீஷார்களின்‌ கேள்விகள்‌ (24:3) 
3. எருசலேமின்‌ அழிவுக்கு முந்திய சூழ்நிலை (24:4-14) 
௮. “தவறாக வழிநடத்தப்படாதிருங்கள்‌” (24:4-8) 
ஆ. “உங்களுக்கு வரும்‌ பல சோதனைகள்‌ பற்றி 
எச்சரிக்கையாயிருங்கள்‌” (24:9-14) 
4. எருசலேமின்‌ அழிவு (24:15-35) 
௮. “பாழாக்குறெ அருவருப்பை நீங்கள்‌ காணும்போது, 
ஓடிப்போங்கள்‌” (24:15-22) 
ஆ. “கள்ள கிறிஸ்துக்களை நம்பாதீர்கள்‌” (24:23-28) 
இ. “மனித குமாரனின்‌ அடையாளம்‌ காணப்படும்‌” 
(24:29-31) 
ஈ “இந்த தலைமுறைக்குள்ளாகவே எருசலேம்‌ 
அழிக்கப்படும்‌” (24:32-35) 
5. இரண்டாம்‌ வருகை (24:36-51) 
௮. “அந்த வேளையை எவரொருவரும்‌ அறியார்‌” 
(24:36-41) 
ஆ. “தயாராக இருங்கள்‌” (24:42-51) 
எ. அதிகாரம்‌ 25: எருசலேமில்‌ இயேசு: முடிவு காலம்‌ பற்றிய அவரது 
உவமைகள்‌ 


ன 


1. பத்து கன்னிகைகள்‌ பற்றிய உவமை (25:1-13) 
2. தாலந்துகள்‌ பற்றிய உவமை (25:14-30) 


3. செம்மறி ஆடுகளையும்‌ வெள்ளாடுகளையும்‌ பிரிக்கும்‌ 
மேய்ப்பன்‌ பற்றிய உவமை (25:31-46) 


VL. இராஜா கைதுசெய்யப்படுதல்‌, விசாரணைகள்‌ மற்றும்‌ சிலுவையில்‌ 
அறையப்படுதல்‌ (26:1-27:66) 
௮. அதிகாரம்‌ 26: இயேசு கைதுசெய்யப்படுதல்‌ மற்றும்‌ யூதரின்‌ 
விசாரணை 
1. இயேசுவைக்‌ கொலை செய்யத்‌ திட்டம்‌ (26:1-2) 
2. இயேசு அபிஷேகம்‌ செய்யப்படுதல்‌ (26:6-13) 
3. இயேசுவைக்‌ காட்டிக்கொடுக்க யூதாஸ்‌ ஒப்புக்கொள்ளுதல்‌ 
(26:14-16) 
4. பஸ்கா (26:17-29) 
௮. ஆயத்தப்படுதல்‌ (26:17-19) 
ஆ. காட்டிக்கொடுப்பவன்‌ பற்றிய அறிவிப்பு (26:20-25) 
இ. கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தை ஏற்படுத்துதல்‌ 
(26:26-29) 
5. ஒலிவ மலையின்‌ மீது (26:30-46) 
௮. அப்போஸ்தலர்களின்‌ மறுதலிப்பைப்‌ பற்றிய ஒரு 
அறிவிப்பு (26:30-35) 
ஆ. துக்கத்தின்‌ வேளை (26:36-38) 
இ. ஜெபத்தின்‌ வேளை (26:39-46) 
6. இயேசு கைது செய்யப்படுதல்‌ (26:47-56) 
௮. யூதாஸின்‌ காட்டிக்கொடுக்கும்‌ முத்தம்‌ (26:47-50) 
ஆ. பேதுருவின்‌ தாக்கும்‌ பட்டயம்‌ (26:51-24) 
இ. கும்பலை இயேசு கடிந்துகொள்ளுதல்‌ (26:55. 56) 
7. யூத விசாரணை (26:57-68) 
8. பேதுருவின்‌ மறுதலிப்புகள்‌ (26:69-75) 
ஆ. அதிகாரம்‌ 27: இயேசு ரோம விசாரணைக்கு உட்படுத்தப்படுதல்‌ 
மற்றும்‌ அவர்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்படுதல்‌ 
1. ஆலோசனை சங்கத்தின்‌ தீர்ப்பு (27:1, 2) 
2. யூதாஸின்‌ மனக்கசப்பும்‌ மரணமும்‌ (27:3-10) 
3. ரோம விசாரணை, பகுதி 1 (27:11-14) 
4. ரோம விசாரணை, பகுதி 2 (27:15-31) 
௮. பிலாத்து முன்மொழிந்த தூர்வு (27:15-18) 
ஆ. கும்பலின்‌ அலறல்‌ (27:19-23) 
இ. மக்களுக்கு பிலாத்து இணங்குதல்‌ (27:24-26) 
ஈ. போர்வீரர்களின்‌ ஏளனம்‌ (27:27-31) 
5. கிறிஸ்து சிலுவையில்‌ அறையப்படுதல்‌ (27:32-56) 
சிலுவையை நோக்கி பயணம்‌ (27:32) 
இடம்‌ (27:33, 34) 
சிலுவையில்‌ அறையப்பட்ட வகை (27:35-37) 
அவருடன்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்பட்ட வர்கள்‌ மற்றும்‌ 
அதிகமாக ஏளனங்கள்‌ (27:38-44) 
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௨. சிலுவையில்‌ அறையப்படுதலின்‌ முடிவு மற்றும்‌ அங்கு 
நடைபெற்ற அடையாளங்கள்‌ (27:45-54) 
ஊ. தூரத்தில்‌ இருந்து கவனித்துக்‌ கொண்டிருந்த பெண்கள்‌ 
(27:25, 56) 
6. கிறிஸ்துவின்‌ உடல்‌ அடக்கம்‌ பண்ணப்படுதல்‌ (27:57-61) 
7. பிலாத்துவின்‌ முன்னெச்சரிக்கை கட்டளை (27:62-66) 


VIL இராஜாவின்‌ உயிர்த்தெழுதலும்‌ கட்டளையும்‌ (28:1-20) 
அ. அதிகாரம்‌ 28: இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ (28:1-15) 
1. வெறுமையான கல்லறை (28:1-7) 
2. திகைத்த சாட்சிகள்‌ (28:8-10) 
3. தவறான அறிக்கை (28:11-15) 
ஆ. அதிகாரம்‌ 28 (தொடர்ச்சி): பிரதான கட்டளை (28:16-20) 





குறிப்பு 

13ம்‌ அதிகாரத்திற்கான வரைகுறிப்பு, R. 1. France, The Gospel According to 
Matthew, The Tyndale New Testament Commentaries (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. 
Eerdmans Publishing Co., 1985), 65 என்ற புத்தகத்தில்‌ இருந்து தழுவப்பட்டது. 
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7 
மழசியாவாகிய இயேசுவின்‌ 
வம்ச வரலாறு 


[1:1-17) 


மத்தேயு சுவிசேஷத்தின்‌ தொடக்க வசனங்கள்‌ (1:1-17), வேதாகமத்தில்‌ 
பயனற்ற வசனங்களாக அடிக்கடி கண்ணோக்கப்‌ படுகின்றன. மாணவர்களில்‌ 
சிலர்‌, இவற்றைத்‌ தேவையற்றவை எனக்‌ கருதி, தாண்டிச்‌ செல்ல 
விரும்புகின்றனர்‌. இவற்றை மத்தேயு, தமது சுவிசேஷத்தில்‌ உள்ளடக்கியது 
ஏன்‌? மற்றும்‌ இவைகள்‌ என்ன நோக்கத்திற்காக இங்குள்ளன? பொதுவாகக்‌ 
கூறுவதென்றால்‌, வேதாகமத்தில்‌ வம்சவரலாறுகள்‌, கோத்திரத்தை 
நிலைநிறுத்தவே, முதன்மையாகத்‌ தரப்பட்டுள்ளன. டக்ளஸ்‌ 5 ஹஃப்மேன்‌ 
அவர்கள்‌, “வம்சவழிகளை முன்னுரையாகக்‌ கொண்ட, நோவா மற்றும்‌ ஆபிரகாம்‌ 
ஆகியோரின்‌ [பழைய ஏற்பாட்டு] விபரங்கள்‌ போன்றே, [மத்தேயுவும்‌] 
இயேசுவின்‌ வாழ்வு பற்றிய தமது விபரக்குறிப்பை, ஒரு வம்சவழி விபரத்தைக்‌ 
கொண்டு தொடங்கினார்‌ என்று விளக்கப்படுத்தினார்‌ (ஆதியாகமம்‌ 5:1-32 
மற்றும்‌ 11:10-32).”” 

வம்சவழி அட்டவணைகள்‌ குடும்பத்‌ தொடர்புகளைத்‌ தீர்மானிப்பதால்‌, 
அவைகள்‌ எப்போதுமே, வரிசை முறையில்‌ நிறைவானவையாக இருப்பதில்லை; 
பெயர்கள்‌ விட்டுவிடப்‌ பட்டிருக்கலாம்‌ (1:8, 11ன்‌ மீதான விளக்கங்களைக்‌ 
காணவும்‌). அப்படிப்பட்ட விட்டுவிடுதல்‌ என்பது, வேதாகம எழுத்தாளர்கள்‌ 
மத்தியில்‌ ஒரு பொதுவான வழக்கமாக இருந்தது. ஒருவேளை பதிவேட்டில்‌ 
ஒரு குறிப்பிட்ட எண்ணிக்கையை நிறைவேற்றுவதற்காக, அல்லது குறிப்பிட்ட 
தனிநபர்கள்‌, பெயர்‌ குறிப்பிடத்‌ தகுதியற்றவர்களாக இருந்ததால்‌, ஒரு சில 
தலைமுறைகள்‌ விட்டுவிடப்‌ பட்டிருக்கலாம்‌. இந்த வம்சவழிகள்‌, உறவுகளை 
நிலைநாட்டுவதற்கு முழுமையானதாக இருக்க வேண்டுமென்பதில்லை. 

கானான்‌ நாட்டில்‌ யூதர்கள்‌ தங்கள்‌ உரிமைச்‌ சொத்துக்களைப்‌ 
பெற்றுக்கொள்வதற்காக, தங்கள்‌ குடும்ப மரபுரிமைகளை நிரூபிப்பதற்கு, 
வம்சவழிகளைப்‌ பயன்படுத்தினர்‌ (எண்ணாகமம்‌ 26:52-56). பாபிலோனிய 
அடிமைத்‌ தளையிலிருந்து திரும்பிய பின்பு, சில ஆசாரியர்கள்‌ “தங்கள்‌ 
முன்னோர்களின்‌ பதிவில்‌?” தங்கள்‌ குடும்ப உறவின்‌ ஆதாரத்தைக்‌ 
கண்டறிய இயலாதிருந்தனர்‌. இதன்‌ விளைவாக, “இவர்கள்‌ ... ஆசாரிய 
ஊழியத்திற்கு விலக்கமானவர்கள்‌ என்று எண்ணப்பட்டார்கள்‌” (எஸ்றா 
2:61, 62). அவ்விஷயத்தில்‌ அவர்களின்‌ வம்சவழிகள்‌ அவர்களுக்கு 
மிகவும்‌ முக்கியமானகென்று நிரூபிக்கப்‌ பட்டது. 

இதுமேயனான (ஏகோமியனான) பெரிய ஏரோது, அவரது வம்சவழியை 
முக்கியத்துவமாகக்‌ கொண்ட இன்னொரு நபராக இருந்தார்‌. அவர்‌ “யூதர்களின்‌ 
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அரசர்‌” என்று அங்கீகரிக்கப்பட விரும்பினார்‌, மற்றும்‌ அவர்‌ தமது அரியணைக்குப்‌ 
போட்டியாளர்‌ யாரையும்‌ சகிக்கக்கூடாதவராக இருந்தார்‌. அவர்‌ தமது சொந்த 
மனைவி, அவளுடைய இரண்டு சகோதரர்கள்‌ மற்றும்‌ தமது சொந்த மகன்கள்‌ 
மூன்று பேர்‌ ஆகியோர்‌ உட்படத்‌ தமது வழியில்‌ குறுக்கிட்ட எவரையும்‌ 
கொலை செய்வித்தார்‌. “ஏரோதுவின்‌ மகனாக இருப்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ அவனது 
பன்றியாக இருப்பது நல்லது” என்று அவரைப்‌ பற்றி அகஸ்து ராயன்‌ கூறியதாக 
அறிக்கை செய்யப்பட்டது.” ஏரோது ஒரு யூதராக நடந்து கொண்டதால்‌, அவர்‌ 
ஒரு பன்றியைக்‌ கொல்ல மாட்டார்‌; ஆனால்‌ அவர்‌ தமது சொந்த மகன்களைக்‌ 
கொலைசெய்கல்‌ பற்றி மனச்சாட்சி உறுத்துதல்‌ எதுவும்‌ கொண்டிருக்கவில்லை 
என்பது தெளிவு. ஜூலியஸ்‌ ஆஃபிரிக்கானஸ்‌ அவர்களின்‌ கூற்றுப்படி, ஏரோது 
தமது உரிமை கோருதலைப்‌ பாதுகாத்துக்‌ கொள்வதற்காக, வம்சவழிப்‌ பதி 
வேடுகளை அழித்தார்‌,” மற்றும்‌ தமக்குச்‌ சாதகமாக வரலாற்றை மீண்டும்‌ 
எழுதச்‌ செய்வித்தார்‌. இவன்‌ - கிறிஸ்துவை ஆராதிக்க கீழ்த்திசையில்‌ இருந்து 
வந்த ஞானிகளால்‌ ஏமாற்றப்பட்டு - “தான்‌ சாஸ்திரிகளிடத்தில்‌ திட்டமாய்‌ 
விசாரித்த காலத்தின்படி யே, பெத்லகேமிலும்‌ அதின்‌ சகல எல்லைகளிலுமிருந்த 
இரண்டு வயதுக்குட்பட்ட எல்லா ஆண்பிள்ளைகளையும்‌ கொலைசெய்த” 
(2:16) - அரசனாக இருந்தான்‌. 

மேலே விவரிக்கப்பட்ட வரலாற்றுப்‌ பின்னணியின்‌ எதிரில்‌ மத்தேயு 
தமது சுவிசேஷ விபரத்தை எழுதினார்‌. மத்தேயு கூறும்‌ வம்சவழி விபரங்கள்‌, 
இயேசுவின்‌ பூமிக்குரிய தகப்பனாகக்‌ கருதப்பட்ட யோசேப்பின்‌ வழியாகக்‌ 
கண்டறியப்‌ பட்டுள்ளன, லூக்கா 3:23-38ல்‌ உள்ள வம்சவழி விபரங்கள்‌, 
மரியாளின்‌ குடும்பத்தின்‌ வழியாகக்‌ கண்டறியப்பட்டுள்ளன என்று, ஒரு 
பிரபலமான கண்ணோக்கக்‌ கருத்து உரைக்கிறது. இவ்விஷயத்தில்‌ லூக்கா, 
மரியாளின்‌ மூலமாக இயேசுவின்‌ இயல்பான வம்ச வழியைப்‌ பட்டியலிடுகிறார்‌, 
மற்றும்‌ மத்தேயு, அவர்‌ [இயேசு] யோசேப்பின்‌ வளர்ப்பு மகன்‌ என்ற வகையில்‌ 
அவரது இராஜரீக (அல்லது சட்டப்பூர்வ) வம்ச வழியை அளிக்கிறார்‌. இயேசு 
“தாவீதின்‌ மகனாக” இருந்தார்‌, எனவே இஸ்ரவேலின்‌ அரியணைக்கு உரிமை 
நிறைந்த வாரிசாக இருந்தார்‌ என்று நிரூபித்தல்‌, மத்தேயுவுக்கு மிகவும்‌ 
முக்கியமானதாக இருந்தது (1:1). தாவீதின்‌ சந்ததியில்‌ மேசியாவை உலகத்திற்குக்‌ 
கொண்டுவருவதாக, நாத்தான்‌ தீர்க்கதரிசியின்‌ மூலமாகத்‌ தேவன்‌ வாக்களித்து 
இருந்தார்‌ (2 சாமுவேல்‌ 7:12-16). 





வம்சவழி விபரங்களில்‌ வேறுபாடுகள்‌ 
மீதே FMEA g Pd வம்ப... MGT sa Gray g Hr aba 





LI (ரேம 11-12) ALD DIES (GST SLI-IE) 
1. புத்தகத்தின்‌ தொடக்கத்தில்‌ 1. இயேசுவின்‌ ஞானஸ்நானத்திற்குப்‌ 
அமைந்துள்ளது பின்பு அமைந்துள்ளது 
2. மூன்று பிரிவுகள்‌ (14414414) 2. பிரிவுகள்‌ இல்லை 
3. ஆபிரகாம்‌ முதல்‌ இயேசு வரை 3. இயேசு முதல்‌ ஆதாம்‌ /தேவன்‌ 
வரை 


4. “பெற்றான்‌” (இறங்கு வரிசைகள்‌) 4. “குமாரன்‌” (ஏறு வரிசைகள்‌) 
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5. பெண்களையும்‌ 5. முன்னோர்களை மாத்திரம்‌ 


சகோதரர்களையும்‌ உள்ளடக்குறெது 
உள்ளடக்குறெது 
6. தாவீதின்‌ மகனான 6. தாவீதின்‌ மகனான நாத்தான்‌ 
சாலொமோனின்‌ மூலமாக சந்சதி மூலமாக சந்ததி 
அறிமுகம்‌ (1:1) 


ஆபிரகாமின்‌ குமாரனாகிய தாவீதின்‌ குமாரனான இயேசு 
மேசியாவின்‌ வம்ச வரலாறு. 


வசனம்‌ 1. இந்த முதல்‌ வசனம்‌, பின்தொடரும்‌ வம்சவழி அட்டவணைக்கு 
அறிமுகமாகச்‌ செயல்படுகிறது. “வம்ச வரலாறு” (ஸbiblos geneseo5) என்ற 
சொற்றொடர்‌, “தொடக்கம்‌ அல்லது தோற்றம்‌ பற்றிய புத்தகம்‌” என்று 
அர்த்தப்படுகிறது. இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌ மத்தேயு புத்தகம்‌ முழுவதையும்‌ 
குறிப்பிடக்‌ கூடியதாக இருக்கையில்‌, “பெரும்பான்மையான கல்வியாளர்கள்‌ 
நினைக்கிறபடி” இது வம்சவழியை மாத்திரம்‌ குறிப்பிடச்‌ சாத்தியக்கூறு உள்ளது.” 
Genesis என்ற வார்த்தை, செப்துவஜிந்த்‌ வேதாகமத்தில்‌ அடிக்கடி காணப்படுகிறது 
என்ற உண்மை, இந்த முடிவை ஆதரிக்கிறது (காண்க ஆதியாகமம்‌ 5:1; 6:9; 10:1, 
32; 11:10, 27). 

இது மேசியாவாயெ இயேசுவின்‌ வம்சவழி விபரமாக உள்ளது. டொனால்டு 
A. ஹேங்கர்‌ அவர்கள்‌, [பழைய ஏற்பாட்டிலும்‌] யூத பாரம்பரியத்திலும்‌ 
உள்ள வம்சவழி விபரங்கள்‌, எப்போதுமே தங்கள்‌ பெயரை, பட்டியலின்‌ 
முதல்‌ பெயரான, முன்பெயரில்‌ இருந்தே எடுத்து ஆளுகின்றன” என்று 
உற்றுக்கவனித்துள்ளார்‌.” இந்தத்‌ தனித்தன்மை, இயேசுவின்‌ மாபெரும்‌ 
முக்கியத்துவத்தை வலியுறுத்துகிறது. 

இயேசு, “அபிஷேகம்‌ பண்ணப்பட்டவர்‌” என்று கிரேக்க மொழியில்‌ 
அர்த்தப்படுகிற, மற்றும்‌ எபிரெய மொழியில்‌ “மேசியா” (Ma5hiach) என்பதற்குச்‌ 
சமமான பெயரான, “கிறிஸ்து” (477104) என்று அழைக்கப்‌ பட்டுள்ளார்‌. 
NASB வேதாகமம்‌, Christos என்பதை, “மேசியா” என்று மிகச்சில முறைகளே 
மொழிபெயர்த்துள்ளது (1:1, 16, 17; 2:4; யோவான்‌ 1:41; 4:25). “இறிஸ்து” 
என்பது தோற்ற காலத்தில்‌ இயேசுவின்‌ இயற்பெயராக இருந்திருக்க, இது 
காலபோக்கில்‌ அவரது துணைப்‌ பெயராகப்‌ பயன்படுத்தப்‌ பட்டது. 

1ம்‌ வசனம்‌, இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ வம்சவழியில்‌ திறவுகோல்‌ பாத்திரங்களை 
முன்னிலைப்‌ படுத்துகிறது (1:17ன்‌ மீதான விளக்கங்களைக்‌ காணவும்‌). 
தாவீதின்‌ குமாரன்‌ என்ற சொற்றொடர்‌, தாவீதின்‌ வம்சவழியில்‌ இயேசுவை 
உறுதியாக வேரூன்றுறெது, இது தேவன்‌ தமது வாக்குத்தத்தங்களை 
காத்துக்கொண்டுள்ளார்‌ என்பதைச்‌ செயல்விளக்கப்‌ படுத்துகிறது. 2 சாமுவேல்‌ 
7:12 ல்‌ தாவீதினிடம்‌ கர்த்தர்‌, “கர்ப்பப்பிறப்பாகிய உன்‌ சந்ததியை 
எழும்பப்பண்ணி, அவன்‌ ராஜ்யத்தை நிலைப்படுத்துவேன்‌” என்று கூறியிருந்தார்‌ 
(காண்க சங்கேம்‌ 89:29; 132:11; லூக்கா 1:32; நடபடிகள்‌ 2:30-36). மத்தேயு 
சுவிசேஷத்தில்‌, “தாவீதின்‌ குமாரன்‌” என்பது இயேசுவிற்கு மேசியாத்துவ 
இயற்பெயராக அடிக்கடி பயன்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது (9:27; 12:23; 15:22; 20:30, 
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31; 21:9, 15; 22:42). “தாவீதின்‌ பரம்பரை என்ற வகையில்‌ அவர்‌ தகாதவழியில்‌ 
அரசாட்சியைக்‌ கைப்பற்றியவராயிராமல்‌, தேவனுடைய மக்களை 
சட்டபூர்வமாக ஆளுகை செய்பவராக இருக்கிறார்‌. ”* 

இயேசு. ஆபிரகாமின்‌ குமாரன்‌ என்றும்‌ குறிப்பிடப்‌ பட்டுள்ளார்‌. லியோன்‌ 
மோரீஸ்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு விளக்கம்‌ அளித்தார்‌: 


இஸ்ரவேல்‌ மக்களை ஒரு விசேஷித்த கருத்தில்‌, தேவனுடைய மக்கள்‌ 
என்ற வகையில்‌ பிரித்து அமைக்க இருப்பதாக, ஆபிரகாமுடன்‌ தேவன்‌ 
உடன்படிக்கையை ஏற்படுத்தினார்‌ (ஆதியாகமம்‌ 12:2-8; 15:17-21; 
17:1-14). இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ அனைவரும்‌, இந்த மாபெரும்‌ முற்பிதாவின்‌ 
சந்ததியாராக இருந்ததில்‌ பெருமிதம்‌ கொண்டனர்‌, மற்றும்‌ விசுவாசித்தவர்‌ 
என்ற வகையில்‌ மிகச்சிறந்த உதாரணமாக இவர்மீது கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
விசேஷித்த வகையில்‌ விருப்பம்‌ கொண்டனர்‌ (குறிப்பாக ரோமருக்கு 
எழுதிய நிருபத்தில்‌ பவுல்‌ இதைக்‌ கொண்டுவருகிறார்‌). 


இந்த விவரிப்பு இயேசுவை, பிதாவாகிய ஆபிரகாம்‌ வரையிலும்‌ பின்சென்று 
அவரது வம்சவழியில்‌ வைப்பது மாத்திரமின்றி, இவரே ஆபிரகாமுக்குத்‌ 
தேவனுடைய வாக்குத்தத்தத்தின்‌ நிறைவேற்றமாக இருக்கிறார்‌ என்றும்‌ 
செயல்விளக்கப்‌ படுத்துகிறது. ஆபிரகாமிடத்தில்‌ கர்த்தர்‌, “பூமியிலுள்ள 
வம்சங்களெல்லாம்‌ உனக்குள்‌ ஆசீர்வதிக்கப்படும்‌”” என்று கூறியிருந்தார்‌ 
(ஆதியாகமம்‌ 12:3). பிற்பாடு அவர்‌, “உன்‌ சந்ததிக்குள்‌ பூமியிலுள்ள சகல 
ஜாதிகளும்‌ ஆசீர்வதிக்கப்படும்‌” என்று கூறினார்‌ (ஆதியாகமம்‌ 22:18). கிறிஸ்துவே 
ஆபிரகாமின்‌ அந்த “சந்ததி”யாக இருக்கிறார்‌ என்று பவுல்‌ விளக்கப்படுத்தினார்‌ 
(கலாத்தியர்‌ 3:16). இவர்‌ மூலமாகவே எல்லா மக்களினங்களும்‌ ஆசீர்வதிக்கப்‌ 
படுகின்றன (காண்க 28:18-20). 


முற்பிதாக்கள்‌ (1:2-6அ) 


“ஆபிரகாம்‌ ஈசாக்கைப்‌ பெற்றான்‌; ஈசாக்கு யாக்கோபைப்‌ பெற்றான்‌; 
யாக்கோபு யூதாவையும்‌ அவன்‌ சகோதரனையும்‌ பெற்றான்‌; “யூதா 
பாரேசையும்‌ சாராவையும்‌ தாமாரினிடத்தில்‌ பெற்றான்‌; பாரேஸ்‌ எஸ்ரோமைப்‌ 
பெற்றான்‌; எஸ்ரோம்‌ ஆராமைப்‌ பெற்றான்‌; “ஆராம்‌ அம்மினதாபைப்‌ 
பெற்றான்‌; அம்மினதாப்‌ நகசோனைப்‌ பெற்றான்‌; நகசோன்‌ சல்மோனைப்‌ 
பெற்றான்‌; சேல்மோன்‌ போவாசை ராகாபினிடத்தில்‌ பெற்றான்‌; போவாஸ்‌ 
ஓபேதை ரூத்தினிடத்தில்‌ பெற்றான்‌; ஓபேத்‌ ஈசாயைப்‌ பெற்றான்‌; அ௭்சாய்‌ 
தாவீது ராஜாவைப்‌ பெற்றான்‌. 


வம்சவழியின்‌ இந்த முதல்‌ பிரிவு (1:2-6௮), ஆபிரகாமில்‌ தொடங்கி தாவீது 
வரையிலும்‌, இஸ்ரவேல்‌ மக்களின்‌ முற்பிதாக்களைப்‌ பட்டியல்‌ இடுகிறது. இது 
பழைய ஏற்பாட்டில்‌ காணப்படும்‌ வம்சவழிகளுடன்‌ (ரூத்‌ 4:18-22; 1 நாளாகமம்‌ 
1:28, 34; 2:1-15) இசைவிணக்கமாக உள்ளது. 

வசனம்‌ 2. ஆபிரகாம்‌, ஊர்‌ என்ற கல்தேய நாட்டின்‌ ஊரில்‌ இருந்து 
கானான்‌ நாட்டிற்குக்‌ குடி பெயரும்படி அழைக்கப்பட்டார்‌ (ஆதியாகமம்‌ 
15:7; 24:7; நடபடிகள்‌ 7:2-4). அவரது சந்ததியின்‌ மூலமாக தேவன்‌, இஸ்ரவேல்‌ 
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மக்களினத்தைக்‌ கட்டியெழுப்புவார்‌; மற்றும்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்களினத்தில்‌ 
இருந்து, உலகத்தின்‌ இரட்சகராகிய கிறிஸ்து வருவார்‌. 

ஈசாக்கு.ஆபிரகாமின்‌ முதிர்‌ வயதில்‌, அவருக்குத்‌ தேவன்‌ 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்த மகனாக இருந்தார்‌ (ஆதியாகமம்‌ 15:4; 21:1-3). 
தெய்வீக வாக்குத்தத்தங்கள்‌ இஸ்ரவேல்‌ வழியாக அல்ல (ஆதியாகமம்‌ 
16:1-16; 17:15-22), ஆனால்‌ ஈசாக்கின்‌ வழியாகவே நிறைவேற்றப்பட்டன. 

ஈசாக்கு, இரட்டையர்களான ஏசா மற்றும்‌ யாக்கோபு என்பவர்களுக்குத்‌ 
தந்தையானார்‌. யாக்கோபு முதலில்‌ பிறந்தவராக இராவிட்டாலும்‌, 
தேவனுடைய உடன்படிக்கை மக்களைக்‌ கட்டி எழுப்ப, அவரையே தேவன்‌ 
தேர்ந்து கொண்டார்‌ (ஆதியாகமம்‌ 25:23). 

யாக்கோபு, பன்னிரெண்டு மகன்களுக்குத்‌ தந்தையானார்‌, அவர்களில்‌ ஒருவர்‌ 
யூதா என்று பெயரிடப்பட்டிருந்தார்‌. யூதா ஒரு இராஜரீகக்‌ கோத்திரமாகும்‌ 
என்று யாக்கோபு தீர்க்கதரிசனம்‌ உரைத்து இருந்தார்‌: “யூதா பாலசிங்கம்‌, ... 
சமாதான கர்த்தர்‌ வருமளவும்‌ செங்கோல்‌ யூதாவைவிட்டு நீங்குவதும்‌ இல்லை, 
நியாயப்பிரமாணிக்கன்‌ அவன்‌ பாதங்களை விட்டு ஒழிவதும்‌ இல்லை; ஜனங்கள்‌ 
அவரிடத்தில்‌ சேருவார்கள்‌” (ஆதியாகமம்‌ 49:9, 10). தாவீது இராஜாவும்‌ (1:6௮) 
அவரது சந்ததியார்களும்‌, வம்சவழியின்‌ இரண்டாவது குழுவில்‌ இடம்‌ பெற்றனர்‌ 
(1:6ஆ-11), அவர்கள்‌ யாவரும்‌ யூதாவின்‌ வழித்தோன்றல்களாக இருந்தனர்‌. 
நிறைவாக, இயேசு “யூதா கோத்திரத்துச்‌ சிங்கமும்‌ தாவீதின்‌ வேருமானவ”ராக 
இருக்கிறார்‌ (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 5:5). 

“பன்னிரெண்டு முற்பிதாக்களைப்‌ பற்றியும்‌ ஒன்றாகப்‌ பேசுவது வழக்கமாக 
இருந்தது என்பதால்‌ அல்லது இந்தப்‌ பன்னிரெண்டு கோத்திரங்களும்‌ இஸ்ரவேல்‌ 
மக்கள்‌ என்பதாலும்‌ இவர்கள்‌ யாவருமே மேசியாவின்‌ மீது சமமான ஆர்வம்‌ 





கொண்டிருப்பார்கள்‌ என்பதாலும்‌. இந்த வம்சவழி அட்டவணையில்‌, 
[யூதாவை]யும்‌ அவன்‌ சகோதரரையும்‌ என்ற சொற்றொடர்‌ காணப்படுகிறது. ”” 
நியாயமானதாகத்‌ தோன்றுகிற இன்னொரு விளக்கத்தின்படி, இந்தச்‌ 
சொற்றொடர்‌, “இராஜாீக வம்சத்தின்‌ சாத்தியமான பல முன்னோர்களில்‌ இருந்து, 
யூதா மாத்திரமே தேர்ந்துகொள்ளப்பட்டார்‌ என்பதைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கிறது 
(ஆதியாகமம்‌ 49:10). 10 

வசனம்‌ 3. யூதா பாரேசையும்‌ சேராவையும்‌ தாமாரினிடத்தில்‌ பெற்றான்‌; 
பாரேஸ்‌ எஸ்ரோமைப்‌ பெற்றான்‌. பாரேசும்‌ சேராவும்‌ ஆகிய இருவருமே 
குறிப்பிடப்‌ பட்டுள்ளனர்‌ என்ற உண்மையானது, அவர்கள்‌ தாயின்‌ 
வயிற்றில்‌ கர்ப்பம்‌ தரித்த தனிப்பட்ட சூழ்நிலைகளைப்‌ பிரதிபலிப்பதாக 
இருக்கலாம்‌. யூதா தமது மருமகளான தாமாரை, [அவளது கணவர்‌ 
இறந்தபின்பு, அவரது சகோதரனைக்‌ திருமணம்‌ செய்து கொள்ளலாம்‌ என்ற] 
வழக்கத்தின்படி, நியாயமாக நடத்தாததால்‌, அவள்‌ ஒரு வேசியைப்‌ போல 
உடை உடுத்திக்கொண்டு, தனது மாமனாரை வஞ்சித்தாள்‌, மற்றும்‌ அவள்‌ 
மூலமாக யூதா, இரட்டையர்களான மகன்களுக்கு தந்தையானார்‌ (ஆதியாகமம்‌ 
38:1-30). 

இயேசுவின்‌ வம்சவழியில்‌ அட்ட வணையிடப்பட்ட ஐந்து பெண்களில்‌, 





தாமார்‌ முதலாவதாகவும்‌ மரியாள்‌ கடைசியானவராகவும்‌ உள்ளனர்‌ 
(1:3, 5, 6, 16).!' இவர்களில்‌ முதல்‌ நான்கு பெண்கள்‌ - தாமார்‌, ராகப்‌, 
ரூத்‌ மற்றும்‌ பத்சேபாள்‌ ஆகியோர்‌ - தனிப்பட்ட சூழ்நிலைகளினால்‌ 
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சூழப்பட்டு இருந்தனர்‌. ஹஃப்மேன்‌ அவர்கள்‌, “ஓவ்வொருவரும்‌ 
தங்கள்‌ ஆண்‌ துணைவருடனான தமது இணைவில்‌, தனிப்பட்ட அல்லது 
அசாதாரணமான - அவதூறானதுமான - சிலவற்றைக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌, 
மற்றும்‌ இவர்கள்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ (சிலர்‌ தங்கள்‌ சொந்த முன்முயற்சியானாலும்‌ 
பெரும்பாலும்‌ மாபெரும்‌ தனிப்பட்ட இடர்ப்பாட்டினாலும்‌) தேவனுடைய 
திட்டத்தில்‌ முக்கியமான பணிப்பொறுப்பைக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌” என்று 
எழுதினார்‌.” ஒவ்வொரு விஷயத்திலும்‌, அவர்களின்‌ “ 
நீக்கப்பட்டது. ”18 

இந்த நான்கு பெண்களும்‌, மரியாளால்‌ செயல்படுத்தப்பட்ட தனிச்சிறந்த 
பணிப்பொறுப்பைச்‌ சில வகையில்‌ முன்றிழல்‌ இட்டிருக்கச்‌ சாத்தியக்கூறு 
உள்ளது. இவர்கள்‌, பரிசேயப்‌ பாரம்பரியத்திலும்‌ மேசியாத்துவ எதிர்பார்ப்பிலும்‌, 


அவப்பெயர்‌ பிற்பாடு 


மகிமைப்பட வந்திருந்ததால்‌, இயேசுவை யூதத்துவத்‌ தலைவர்கள்‌ 
புறக்கணித்தமைக்கு எதிராக வாதிட, அவரது பிறப்பைச்‌ சுற்றிச்‌ சூழ்ந்திருந்த 
சூழ்நிலைகளுக்கு எதிரான எந்த மறுப்புகளையும்‌ எதிர்த்து வாதிடுவதற்கு, 
இவர்களை ஒருவேளை மத்தேயு பயன்படுத்தி இருக்கலாம்‌. இந்த நான்கு 
பெண்களுமே புறஜாதிகளாக இருந்தனர்‌ என்பது, கிறிஸ்துவின்‌ ஊழியம்‌ எல்லா 
மக்களினத்திற்குமானது என்று சுட்டிக்காட்டுவகாகவும்‌ இருக்கலாம்‌. 





பேரேஸ்‌ என்பவர்‌ இரட்டையர்களால்‌ முதலில்‌ பிறந்தவராக இருந்தார்‌, 
இவர்‌ மூலமாகவே தாவீதின்‌ சந்ததி என்ற இராஜரீக வம்சம்‌ தோன்றியது (ரூத்‌ 
4:12, 18-22). அவர்‌ எஸ்ரோனுக்குத்‌ தந்தையானார்‌, இவரின்‌ மூலம்‌ வந்த 
யாக்கோபின்‌ சந்ததியார்கள்‌ எகிப்திற்குச்‌ சென்றனர்‌ (ஆதியாகமம்‌ 46:8, 12). 
இவரது மகனான ராம்‌ என்பவர்‌ எகிப்தில்‌ பிறந்திருக்கலாம்‌. 

வசனம்‌ 4. பெரும்பாலும்‌, ராமிற்கும்‌ அம்மினதாபுக்கும்‌ இடையில்‌ பல 
தலைமுறைகள்‌ இருந்தன என்பது, இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ எகிப்தில்‌ 430 ஆண்டுகள்‌ 
இருந்ததை விளக்க உதவும்‌ (யாத்திராகமம்‌ 12:40, 41). லூக்கா தமது வம்சவழி 
அட்டவணையில்‌ “அம்மினதாப்‌” என்ற பெயரை உள்ளடக்கினார்‌ (லூக்கா 3:33), 
இது அந்தக்‌ காலக்கட்டத்தின்போது குறைந்தது ஒரு தலைமுறையையாவது 
பிரதிபலிப்பதாக உள்ளது. அம்மினதாப்‌, ஆரோனின்‌ மாமனாராக இருந்தார்‌ 
(யாத்திராகமம்‌ 6:23), இந்த ஆரோன்‌ இஸ்ரவேலின்‌ பிரதான ஆசாரியர்‌ 
ஆனார்‌. 

அம்மினதாபின்‌ மகன்‌ நகசோன்‌, எகிப்திலிருந்து விடுதலைப்‌ பயணம்‌ சென்ற 
காலத்தில்‌ யூதா கோத்திரத்தின்‌ தலைவராக இருந்தார்‌ (எண்ணாகமம்‌ 2:3, 4). 
இவர்‌, முதல்‌ ஜனத்தொகைக்‌ கணக்கெடுப்பில்‌ ஈடுபட்டிருந்தார்‌ (எண்ணாகமம்‌ 
1:7), புதிதாகக்‌ கட்டப்பட்ட ஆசரிப்புக்‌ கூடாரத்திற்குப்‌ பலிகளைக்‌ கொண்டு 
வந்தார்‌ (எண்ணாகமம்‌ 7:12-17), மற்றும்‌ இவரது கோத்திரத்தார்‌ வனாந்தரப்‌ 
பயணத்தின்போது, புதிய இடம்‌ ஒன்றைக்‌ கண்டு அடையச்‌ செல்லும்‌ போது, 
இவரே அவர்களை வழிநடத்தினார்‌ (எண்ணாகமம்‌ 10:14). 

நகசோனின்‌ மகன்‌ சல்மோன்‌, யோசுவாவின்கீழ்‌ கானான்‌ நாட்டைக்‌ 
கைப்பற்றுவதற்காகப்‌ போர்‌ செய்தார்‌ என்பது உறுதி. 3 மற்றும்‌ 4 ஆகிய 
வசனங்களில்‌ உள்ள பல தனிநபர்களைப்‌ போன்று, இவரைப்‌ பற்றிப்‌ பழைய 
ஏற்பாட்டில்‌ கொஞ்சம்‌ தகவலே கூறப்பட்டுள்ளது. 

வசனம்‌ 5. சல்மோன்‌ போவாசை ராகாபினிடத்தில்‌ பெற்றான்‌. எரிகோ 
நகரத்தை பிடிக்கச்‌ சென்ற வேளையில்‌, அங்கிருந்த விலைமாதான ராகாப்‌, 
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இஸ்ரவேலின்‌ ஒற்றர்கள்‌ நிச்சயமாகவே பிடிபட்டு மரணதண்டனை 
அடைவார்கள்‌ என்ற போது, அவர்களை ஒளித்து வைத்தாள்‌ (யோசுவா 2:1-7). 
அவர்களின்‌ உயிரைக்‌ காப்பாற்றுவதற்காக அவள்‌ தனது உயிரைப்‌ பயணம்‌ 
வைத்தாள்‌. இஸ்ரவேல்‌ மக்களால்‌ எரிகோ நகரம்‌ பிடிபட்ட போது, அவள்‌ 
தேவன்‌ மீது கொண்டிருந்த விசுவாசத்தின்‌ காரணமாக, அவளும்‌ அவளது 
குடும்பத்தாரும்‌ காக்கப்பட்டனர்‌ (எபிரெயர்‌ 11:31; யாக்கோபு 2:25). பிற்பாடு 
அவள்‌, இஸ்ரவேல்‌ மனிதரான சல்மோனைத்‌ திருமணம்‌ செய்துகொண்டாள்‌, 
அவர்கள்‌ ஒரு மகனைப்‌ பெற்று அவருக்கு போவாஸ்‌ என்று பெயரிட்டனர்‌ (ரூத்‌ 
4:20, 21). 

போவாஸ்‌ ஓபேதை ரூத்தினிடத்தில்‌ பெற்றான்‌. அற்புதமான இந்த 
வரலாறு, ரூத்தின்‌ புத்தகத்தில்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. பெத்லகேமில்‌ வாழ்ந்த 
புகழ்‌ பெற்ற மனிதரான போவாஸ்‌, ரூத்‌ என்ற பெயர்‌ கொண்ட விதவையும்‌ 





ஏழையுமான பெண்‌ மீது பரிவிரக்கம்‌ காண்பித்தார்‌. போவாஸை மணம்‌ 
முடிக்கும்‌ விருப்பத்தை முன்மொழிய ரூத்‌, தானியம்‌ அடிக்கும்‌ களத்திற்குச்‌ 
சென்று சொந்த இடர்ப்பாட்டை மேற்கொண்டாள்‌ (ரூத்‌ 3:6-14). பிற்பாடு 
அவள்‌, ஓபேதைப்‌ பெற்றெடுத்ததால்‌, தாவீதின்‌ வம்சவழியில்‌ தொடர்ந்தாள்‌ 
(ரூத்‌ 4:1-17). மரியாள்‌ வரையிலுமாகப்‌ பட்டியல்‌ இடப்பட்டுள்ள நான்கு 
பெண்களில்‌, ரூத்‌ என்பவள்‌ மாத்திரமே நீதிநெறியுள்ள பெண்‌ என்று 
குறிப்பிடப்பட முடியும்‌. விக்கிரக ஆராதனை செய்யும்‌ மோவாபிய இனத்தில்‌ 
இருந்து வந்திருந்த போதிலும்‌ (காண்க உபாகமம்‌ 23:3), அவள்‌ “குணசாலியாக” 
இருந்தாள்‌ (ரூத்‌ 3:11). 

ஓபேத்‌ ஈசாயை பெற்றான்‌. ஓபேதுக்கும்‌ ஈசாயிக்கும்‌ இடையில்‌ 
பல தலைமுறைகள்‌ தாண்டி வரப்பட்டன என்பது உறுதி, இது 
நியாயாதிபதிகளின்‌ காலத்தில்‌ ஒருசில நூற்றாண்டுகளை விளக்கப்‌ படுத்துவதாக 
இருக்கும்‌ (நியாயாதிபதிகள்‌ 11:26; 1 இராஜாக்கள்‌ 6:1). எட்டு மகன்களைப்‌ 
பெற்ற ஈசாய்‌, பெத்லகேமில்‌ வாழ்ந்தார்‌, அவர்‌ ஆட்டு மந்தை ஒன்றைச்‌ 
சொந்தமாகக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ (1 சாமுவேல்‌ 16:1-13; 17:12-18). 

வசனம்‌ 6௮. ஈசாயின்‌ மகனான தாவீது தேவனால்‌ கேர்ந்தெடுக்கப்பட்டு 
தர்க்கதரிசியான சாமுவேலினால்‌ அபிஷேகம்‌ செய்யப்பட்டார்‌ (1 சாமுவேல்‌ 
16:11-13). அடுத்து வரும்‌ குழுவில்‌ (1:6ஆ-11) இருந்த மனிதர்கள்‌ யாவரும்‌ 
அரசர்களாக இருந்தபோதிலும்‌, இவர்‌ ஒருவரே, தலைமுறை அட்டவணையில்‌ 
இராஜா என்று அடையாளப்‌ படுத்தப்படுகிறார்‌. அறிமுக உரையுடன்‌ (1:1) 
காத்துக்‌ கொள்ளப்பட்டுள்ள இந்த இலக்கிய அம்சம்‌, தாவீது இராஜாவுக்கும்‌ 
மேசியாவுக்கும்‌ இடையில்‌ ஒரு பலத்த பிணைப்பை உருவாக்குகிறது (1:16, 17). 
ஆகையால்‌ தாவீது “இயேசுவின்‌ முன்மாதிரியாக” செயல்படுகிறார்‌.” 





தாவீது வழியில்‌ வந்த 
இராஜாக்கள்‌ (1:6ஆ-11) 

“அதாவீது ராஜா உரியாவின்‌ மனைவியாயிருந்தவளிடத்தில்‌ 
சாலொமோனைப்‌ பெற்றான்‌; சாலொமோன்‌ ரெகொபெயாமைப்‌ பெற்றான்‌; 
ரெகொபெயாம்‌ அபியாவைப்‌ பெற்றான்‌; அபியா ஆசாவைப்‌ பெற்றான்‌; “ஆசா 
யோசபாத்தைப்‌ பெற்றான்‌; யோசபாத்‌ யோராமைப்‌ பெற்றான்‌; யோராம்‌ 
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உசியாவைப்‌ பெற்றான்‌; 2உசியா யோதாமைப்‌ பெற்றான்‌; யோதாம்‌ ஆகாசைப்‌ 
பெற்றான்‌; ஆகாஸ்‌ எசேக்கியாவைப்‌ பெற்றான்‌; 10 எசேக்கியா மனாசேயைப்‌ 
பெற்றான்‌; மனாசே ஆமோனைப்‌ பெற்றான்‌; ஆமோன்‌ யோசியாவைப்‌ 
பெற்றான்‌; பாபிலோனுக்குச்‌ சிறைப்பட்டுப்‌ போகுங்காலத்தில்‌, யோசியா 
எகொனியாவையும்‌ அவனுடைய சகோதரரையும்‌ பெற்றான்‌. 


பெயர்களின்‌ இரண்டாவது குழு (1:6ஆ-11), தாவீதில்‌ இருந்து 
வழித்தோன்றிய இராஜாக்களைப்‌ பட்டியல்‌ இடுகிறது. சாலொமோனில்‌ இருந்து 
எகோனியா வரையிலுமான சந்ததி “மகிமையின்‌ எச்சமாகவும்‌ இராஜ வம்சத்தின்‌ 
இறங்குமுகமாகவும்‌” உள்ளது. 

வசனம்‌ 6ஆ. தாவீது ராஜா உரியாவின்‌ மனைவியாயிருந்தவளிடத்தில்‌ 
சாலொமோனைப்‌ பெற்றான்‌. கிரேக்க வசனம்‌, “தாவீது, உரியாவுக்கு 
உரிய ஒருத்தியால்‌ சாலொமோனுக்குத்‌ தந்தையானார்‌” என்று மிகவும்‌ 
இலக்கியத்துவமாகக்‌ கூறுகிறது. NASB வேதாகமம்‌, “பத்சேபாள்‌” மற்றும்‌ 
“மனைவி” என்ற வார்த்தைகளை, தெளிவிற்காக உள்நுழைத்தாலும்‌, கிரேக்க 
வசனம்‌ இவற்றை உள்ளடக்குவதில்லை. தாவீது பத்சேபாளுடன்‌ விபசாரம்‌ 
செய்தது மற்றும்‌ அவளது கணவர்‌ உரியாவைக்‌ கொலை செய்யத்‌ தொடர்ந்து 
திட்டம்‌ தீட்டி நிறைவேற்றியது, மேலும்‌ அதைப்பற்றி நாத்தான்‌ தீர்க்கதரிசி 
கடிந்து கொண்டது ஆகியவை நன்கு அறியப்பட்டுள்ளன (2 சாமுவேல்‌ 
11:1-12:15௮அ). இந்த சூழ்நிலைகள்‌, சங்கீதம்‌ 51ல்‌ விளக்கியுரைக்கப்‌ பட்டுள்ள 
சாத்தியக்கூறுகொண்ட, தாவீதின்‌ மனந்திரும்புதலுக்கு அவரை வழிநடத்தின. 

தாவீது மற்றும்‌ பத்சேபாள்‌ ஆகியோருக்குப்‌ பிறந்த முதல்‌ குழந்தை இறந்து 
போனாலும்‌, அவர்கள்‌ இரண்டாவதாக ஒரு மகனைப்‌ பெற்று, அவனுக்கு 
சாலொமோன்‌ என்று பெயரிட்டனர்‌ (2 சாமுவேல்‌ 12:15ஆ-25). தாவீது 





மேலும்‌ பல மனைவிகளையும்‌ - அரியணைக்குப்‌ போட்டியிடும்‌ மகன்கள்‌ உள்பட 
- பிள்ளைகளையும்‌ கொண்டிருந்தார்‌. ஆகவே, பத்சேபாள்‌ மற்றும்‌ நாத்தான்‌ 
தூர்க்கதரிசி ஆகியோரின்‌ தூண்டுதலினால்‌, அவளது மகன்‌ சாலொமோன்‌ 
இராஜாவானார்‌ (1 இராஜாக்கள்‌ 1:11-81). பத்சேபாள்‌ “தேவனுடைய 
அருளிரக்கத்தின்‌ இரகசியமான செயல்பாடுகளினால்‌, தாவீதின்‌ அரியணையின்‌ 
வாரிசுகளினுடைய தாயானாள்‌” என்று மெக்கார்வி குறிப்பிட்டார்‌.” 

பத்சேபாள்‌ மூலமாக, தாவீதுக்கு பிறந்த மகனுக்கு நாத்தான்‌ என்று 
பெயரிடப்பட்டது (2 சாமுவேல்‌ 5:14; 1 நாளாகமம்‌ 3:5). லூக்கா கொடுத்துள்ள 
வம்சவழி அட்டவணையானது, சாலொமோனின்‌ பரம்பரை வழியே என்பதற்கு 
மாறாக, இவரது பரம்பரையின்‌ வழியே இயேசுவை அடையாளப்படுத்துறெது 
லூக்கா 3:31). 

வசனம்‌ 7. சாலொமோன்‌ தொடக்கத்தில்‌ “கர்த்தர்‌ மீது அன்புகூர்ந்திருந்தார்‌, ” 
பிற்பாடு அவர்‌ தம்மை வழிவிலக்கி நடத்திய “பல அந்நியப்‌ பெண்களை” 
அன்புகூரத்‌ தொடங்கினார்‌ (1 இராஜாக்கள்‌ 3:8; 11:1-13). சாலொமோனின்‌ 
விக்ரெக ஆராதனையின்‌ விளைவாக, கடைசியில்‌ இஸ்ரவேல்‌ இராஜ்யம்‌ 
பிரிவுபட்டது (1 இராஜாக்கள்‌ 11:26-40). சாலொமோனின்‌ மகன்‌ ரெகொபெயாம்‌, 
தமது தந்தை கொண்டிருந்ததைக்‌ காட்டிலும்‌ கடுமையான உள்நாட்டுக்‌ 
கொள்கைகளைத்‌ தழுவினார்‌, மற்றும்‌ வடக்கில்‌ இருந்த கோத்திரங்கள்‌, 
யெரொபெயாமின்‌ தலைமையின்‌ கீழ்‌ கலகம்‌ செய்தனர்‌ (1 இராஜாக்கள்‌ 
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12:1-24). ஆகையால்‌, ரெகொபெயாம்‌ தொடங்கி எக்கோனியா வரையிலும்‌, 
வம்சவழியில்‌ அட்டவணையிடப்பட்டுள்ள இராஜாக்கள்‌ (1:7-11) தெற்கில்‌ 
இருந்த யூதா இராஜ்யத்தை மாத்திரமே ஆட்சி செய்திருந்தனர்‌. 

ரெகொபெயாம்‌ தமது தந்தையான சாலொமோனைப்‌ போன்றே, 
விக்கிரக ஆராதனையில்‌ செல்வாக்கிற்கு உட்பட்டார்‌. அவரது மக்கள்‌ தங்கள்‌ 
மார்க்க நடைமுறைகளில்‌, உயர்ந்த மேடைகளையும்‌, பரிசுத்த தூண்களையும்‌, 
ஆசேராவுக்குத்‌ தூண்களையும்‌, ஆண்‌ விபசாரர்களையும்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. 
ரெகொபெயாமின்‌ ஆட்சியின்போது செய்யப்பட்ட பொல்லாங்கான செயல்கள்‌ 
“அம்மோன்‌ ஜாதியான அவன்‌ தாய்க்கு நாமாள்‌ என்று பேர்‌” என்ற கூற்றினால்‌ 
அடைப்புக்குறிக்குள்‌ இடப்பட்டுள்ளன (1 இராஜாக்கள்‌ 14:21-31). 

ஒரு சில ஆண்டுகளே ஆட்சி செய்த அபியா என்பவர்‌, தமது தந்தையான 
ரெகொடெயாமின்‌ அடிச்சுவடுகளைப்‌ பின்பற்றினார்‌ (1 இராஜாக்கள்‌ 15:1-8). 
இதற்கு நேர்மாறாக, அபியாவின்‌ மகன்‌ ஆசா, தேவனுடைய பார்வையில்‌ 
சரியானவற்றைச்‌ செய்தார்‌, அருவருக்கப்படத்‌ தக்க விக்கிரகங்களையும்‌, ஆண்‌ 
விபசாரர்களையும்‌ [இது தமிழ்‌ வேதாகமத்தில்‌ “இலட்சையான புணர்ச்சிக்காரர்‌” 





என்று குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது; அனேகமாக இது ஆண்புணர்ச்சிக்காரரைக்‌ 
குறிப்பதாக இருக்கலாம்‌] நாட்டை விட்டு வெளியேற்றினார்‌. அவர்‌ தனது 
சொந்தத்‌ தாயான (அல்லது சாத்தியமான வகையில்‌ பாட்டியான) மாகாள்‌ 
என்பவளையும்‌ அவளது விக்கிரக ஆராதனையின்‌ காரணமாக, இராஜாத்தியாக 
இராதபடி விலக்கும்‌ அளவுக்கு மன உறுதி கொண்டிருந்தார்‌ (1 இராஜாக்கள்‌ 
15:9-15). 

வசனம்‌ 8. ஆசாவின்‌ மகன்‌ யோசபாத்‌ என்பவரும்‌ ஒரு நல்ல இராஜாவாகவே 
இருந்தார்‌, அவர்‌ தமது தந்தையின்‌ அடிச்சுவடுகளைப்‌ பின்பற்றினார்‌. அவர்‌ 
இஸ்ரவேல்‌ இராஜ்யத்துடன்‌ சமாதானமாக இருந்தார்‌ (1 இராஜாக்கள்‌ 22:41- 
44). இருப்பினும்‌ அவரது ஆட்சியின்போது, மக்கள்‌ இன்னமும்‌ உயர்ந்த 
மேடைகளில்‌ விக்கிரகங்களை ஆராதித்து வந்தனர்‌. 

யோசபாத்தின்‌ மகனான யோராம்‌ ஒரு நீதியான இராஜாவாக 
இருக்கவில்லை. அவர்‌, இஸ்ரவேல்‌ நாட்டை ஆண்டிருந்த, பொல்லாத 
இராஜாவான ஆகாபின்‌ மகள்‌ அத்தாலியாள்‌ என்பவளைத்‌ திருமணம்‌ 
செய்துகொண்டார்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 8:16-19). 

இவ்விடத்திலும்‌ மத்தேயுவின்‌ வம்சவழி அட்டவணையில்‌ இன்னொரு 
இடைவெளி உள்ளது (காண்க 1:4, 5). யோராம்‌ மற்றும்‌ உசியா (அசரியா)'* 
ஆகியோருக்கு இடையில்‌ கூடுதலாக மூன்று இராஜாக்கள்‌ யூதாவில்‌ இருந்தனர்‌: 
அகசியா, யோவாஸ்‌ மற்றும்‌ அம்த்சியா (1 நாளாகமம்‌ 3:11, 12; காண்க 
2 இராஜாக்கள்‌ 8:25-27; 12:1-21; 14:1-22). அகசியாவின்‌ மரணத்திற்குப்‌ பின்பு, 
அத்தாலியாள்‌ என்ற கொடிய இராஜாத்தி, அரியணையைக்‌ கைப்பற்றவும்‌ 
தாவீதின்‌ வம்சவழியை அழிக்கவும்‌ முயற்சி செய்தாள்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 11). 
இருப்பினும்‌ (அவளது சொந்தப்‌ பேரனான) யோவாஸ்‌ பாதுகாக்கப்‌ பட்டார்‌ 
மற்றும்‌ அவர்‌ பிற்பாடு யூதாவின்‌ இராஜாவாக அரியணையில்‌ அமர்த்தப்பட்டார்‌. 
அவர்‌ தமது ஆளுகையின்போது தேவாலயத்தில்‌ செய்த பழுதுநீக்கும்‌ பணிகள்‌ 
நிமித்தம்‌ நினைவுகூரப்படுகிறார்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 12). யோவாஸ்‌ மற்றும்‌ 
அவரது மகன்‌ அமத்சியா ஆயெ இருவருமே நல்ல இராஜாக்கள்‌ என்ற வகையில்‌ 
நினைவுகூரப்படுகின்றனர்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 12:2; 14:1-3). 
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வசனம்‌ 9. உசியா (அசரியா) மற்றும்‌ அவரது மகன்‌ யோதாம்‌ ஆகியோரும்‌ 
நேர்மறையாக நினைவுகூரப்படுகின்றனர்‌, அவர்கள்‌ “கர்த்தரின்‌ பார்வைக்குச்‌ 
சரியானவற்றைச்‌” செய்திருந்தனர்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 15:3, 34). இருப்பினும்‌ யூதா 
நாட்டின்‌ மக்கள்‌ உயர்ந்த மேடைகளில்‌ ஆராதிக்கையில்‌, அவர்கள்மீது புறதெய்வ 
வணக்கச்‌ செல்வாக்கு இன்னமும்‌ ஏராளமாக இருந்தது (2 இராஜாக்கள்‌ 15:4, 
35). மேலும்‌, உசியாவின்‌ அகந்தையான செயலுக்காகத்‌ தேவன்‌ அவரைக்‌ 
தொழுநோயால்‌ தாக்கினார்‌: அவர்‌ [உசியா,] ஆசாரியர்களுக்கு மாத்திரமே 





சட்டபூர்வமாக்கப்‌ பட்டிருந்த செயலான, தேவாலயத்தில்‌ தூபம்‌ காட்டுதல்‌ 
என்பதைச்‌ செய்ய முயற்சித்தார்‌ (2 நாளாகமம்‌ 26:16-21). 

யோதாமின்‌ மகனான ஆகாஸ்‌, புறதெய்வ வணக்கத்தில்‌ ஈடுபட்டார்‌, 
அவர்‌ தமது சொந்த மகனையே அக்கினியில்‌ பலியாகச்‌ செலுத்தினார்‌ - 
இது தேவனுக்கு முன்பாக அருவருப்பானதாக இருந்தது (2 இராஜாக்கள்‌ 
16:1-4)! அவர்‌, தமஸ்குவில்‌ இருந்த புறதெய்வ வணக்கப்‌ பலிபீடத்தின்‌ 
மாதிரியின்‌ படியே தேவாலயத்திற்காக ஒரு புதிய பலிபீடத்தைக்‌ கட்டுவித்தார்‌. 
மேலும்‌ அவர்‌, தேவனைப்‌ பிரியப்படுத்துவதைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாக, 
அசீரியா இராஜாவைப்‌ பிரியப்படுத்துதலில்‌ அதிக அக்கறை கொண்டிருந்தார்‌ 
என்பதாகச்‌ சுட்டிக்காட்டும்‌ வகையில்‌, தேவாலயத்தில்‌ மற்ற மாற்றங்களையும்‌ 
ஏற்படுத்தினார்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 16:10-20). 

ஆகாஸின்‌ மகன்‌ எசேக்கியா தேவனுக்கு உண்மையுள்ளவராக இருந்தார்‌, 
அவர்‌ உயர்ந்த மேடைகளையும்‌, பரிசுத்த கற்களையும்‌, விக்ரெகங்களையும்‌, 
ஆசேராவின்‌ தூண்களையும்‌, விக்கிரகமாகப்‌ பயன்படுத்தப்‌ பட்டிருந்த 
வெண்கல சர்ப்பத்தையும்‌ அழித்துப்‌ போடுவித்தார்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 18:1-8). 
அவர்‌, அசீரியர்கள்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்களை அடிமைத்தளையில்‌ கூட்டிச்சென்ற 
வேளையில்‌, கி.மு. 722ல்‌ யூதாவின்‌ மீது ஆட்சி செய்தார்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 18:9- 
12). இதன்பின்‌ விரைவிலேயே, தேவன்‌ அற்புதவிதமாக எசேக்கியாவை அவரது 
வியாதியில்‌ இருந்து விடுவித்தார்‌ மற்றும்‌ 185,000 அசீரியர்களை மரணம்‌ 
அடையச்‌ செய்து, அழியக்கூடிய நிலையில்‌ இருந்த எருசலேம்‌ நகரையும்‌ அவர்‌ 
விடுவித்தார்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 18:13-19:37). எசேக்கியா, தாம்‌ எருசலேமில்‌ 
கட்டுவித்த ஒரு குளம்‌ மற்றும்‌ சலாகம்‌ ஆகியவற்றிற்காக நினைவுகூரப்படுகிறார்‌ 
(2 இராஜாக்கள்‌ 20:20). அவர்‌ கட்டிய அந்த நீர்வரத்துக்‌ குழாய்‌ இன்றைய 
நாட்களிலும்‌ காணப்பட முடிகிறது. 

வசனம்‌ 10. எசேக்கியாவின்‌ மகன்‌ மனாசே என்பவர்‌, உயர்ந்த மேடைகளை, 
பாகாலுக்குப்‌ பலிபீடங்களை மற்றும்‌ ஆசேராவுக்கு ஒரு தூணை மீண்டும்‌ 
கட்டியெழுப்பியதால்‌, தேவனுடைய பார்வையில்‌ பொல்லாங்கானவற்றைச்‌ 
செய்தார்‌. தேவாலயத்தில்‌ அவர்‌, வானத்தின்‌ சேனையைக்‌ கர்த்தருடைய 
தேவாலயத்தில்‌ தொழுதுகொண்டார்‌ மற்றும்‌ தமது மகனையே தக்கடக்கச்‌ 
செய்தார்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 21:1-6). இராஜா மற்றும்‌ அவரது மக்கள்‌ ஆகியோரால்‌ 
நடைமுறைப்படுத்தப்பட்ட இந்த மொத்தமான தீயசெயல்கள்‌ நிமித்தமாக, 
தேவன்‌ யூதாவை அடிமைத்‌ தளையில்‌ அனுப்ப இருந்தார்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 
21:10-16). மனாசேயின்‌ மகன்‌ ஆமோன்‌ நல்லவராக இருக்கவில்லை; அவருக்கு 
எதிராக சூழ்சி செய்த அவரது வேலைக்காரர்கள்‌ அவரைக்‌ கொன்று போட்டனர்‌ 
(2 இராஜாக்கள்‌ 21:19-24). 

ஆமோனின்‌ மகன்‌ யோசியா, தமது எட்டு வயதிலேயே இராஜாவானார்‌, 
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இவர்‌ வேறே ஆவியை உடையவராக இருந்தார்‌. தேவாலயத்தில்‌ இருந்து 
நியாயப்பிரமாண புத்தகம்‌ மீட்கப்பட்ட உடனே, மீளக்கட்டுவித்தல்‌ இயக்கம்‌ 
ஒன்றை யோசியா தொடங்கி வழி நடத்தினார்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 22:1-23:25). 
அவர்‌, நியாயப்பிரமாணத்தை மக்களுக்கு வாசித்துக்காண்பிக்கச்‌ செய்து 





தேவனுடன்‌ அவர்களின்‌ உடன்படிக்கையைப்‌ புதுப்பிக்கச்‌ செய்தார்‌. புறதெய்வ 
வணக்கத்தின்‌ எண்ணற்ற பொருள்களை (விக்கிரகங்கள்‌, பலிபீடங்கள்‌, தூண்கள்‌, 
நினைவுத்‌ தூண்கள்‌ மற்றும்‌ பாத்திரங்கள்‌) மற்றும்‌ மக்களை (ஆசாரியர்கள்‌, 
ஆண்‌ விபசாரர்கள்‌, குறிசொல்லுபவர்கள்‌ மற்றும்‌ அஞ்சனக்காரர்கள்‌ 
ஆகியேோறை) நீக்கிப்‌ போட்டார்‌. 

வசனம்‌ 11. யோசியாவின்‌ ஆட்சியின்போது நேர்மறையான மாற்றங்கள்‌ 
செய்யப்பட்டிருப்பினும்‌ தேவன்‌, யூதாவின்‌ மீது தமது கோபத்தைக்‌ 
கட்டவிழ்த்துவிடத்‌ தீர்மானித்தார்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 23:26, 27). மத்தேயு 
கொடுத்த தலைமுறை அட்டவணையில்‌, யோசியாவின்‌ மகன்‌ எலியாக்கீமை 
விட்டுவிட்டதன்‌ மூலம்‌, அவர்‌ மீண்டும்‌ ஒரு தலைமுறையைக்‌ தாண்டி வந்தார்‌ 
(காண்க 2 இராஜாக்கள்‌ 23:34-24:6; 1 நாளாகமம்‌ 3:15, 16).1”? பாபிலோனுக்கு 





மக்கள்‌ அடிமைகளாக இழுத்துச்‌ செல்லப்பட்ட வேளையில்‌, எலியாக்கமின்‌ 
மகன்‌ எக்கோனியா (யோயாக்கன்‌) என்பவர்‌ ஆட்சி செய்துகொண்டிருந்தார்‌. 
இந்த “நாடு கடத்தப்படுதல்‌” கி.மு. 597ல்‌ நடந்தது; அந்த வேளையில்‌, இராஜா 
குடும்பத்தைச்‌ சேர்ந்தவர்களில்‌ பெரும்பான்மையானோர்‌ பாபிலோனுக்குக்‌ 
கூட்டிச்‌ செல்லப்பட்டனர்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 24:8-16). அவனுடைய 
சகோதரரையும்‌ என்ற சொற்றொடர்‌, உண்மையிலேயே கூடப்பிறந்த 
சகோதரர்களைக்‌ குறிப்பிடலாம்‌ (காண்க 1:2) அல்லது ஒருவேளை “அவரது 
அலுவலர்களையும்‌ நாட்டின்‌ முக்கியமான மனிதர்களையும்‌ குறிப்பிடலாம்‌” 
(2 இராஜாக்கள்‌ 24:15). 

இந்த வேளையில்‌ நேபுகாத்நேச்சார்‌ அரசரால்‌ சிதேக்கியா என்று பெயர்‌ 
மாற்றப்பட்ட மத்தனியா (இவர்‌ எக்கோனியாவின்‌ சிற்றப்பா ஆவார்‌), யூதாவின்‌ 
அரியணையில்‌ அமர்த்தப்பட்டார்‌. அவர்‌, நேபுகாத்நேச்சாரின்‌ படை, கி.மு. 586ல்‌ 
கடைசியாக எருசலேமையும்‌ அதன்‌ தேவாலயத்தையும்‌ அழிக்கும்‌ வரையில்‌, 
பதினோரு ஆண்டுகள்‌ ஆட்சி செய்தார்‌. சிதேக்கியாவின்‌ கலகத்திற்காக, அவரது 





கண்‌ முன்பாகவே அவரது மகன்கள்‌ கொல்லப்பட்டனர்‌; பின்பு அவரது கண்கள்‌ 
பிடுங்கப்‌ பட்டன. சிதேக்கியாவும்‌ யூத இராஜ்யத்தில்‌ எஞ்சியிருந்த மக்களும்‌ 
பாபிலோனுக்கு இழுத்துச்‌ செல்லப்பட்டனர்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 24:17-25:21).20 
இவர்‌ கிறிஸ்துவின்‌ வம்சவழியில்‌ நேரடியாக இருப்பதில்லை என்பதால்‌, இவரது 
பெயர்‌ மத்தேயு எழுதிய வம்சவழி அட்டவணையில்‌ உள்ளடக்கப்படவில்லை. 


தாவீதின்‌ வாரிசுகள்‌ (1:12-16) 


2பாபிலோனுக்குச்‌ சிறைப்பட்டுப்‌ போனபின்பு, எகொனியா சலாத்தி 
யேலைப்‌ பெற்றான்‌; சலாத்தியேல்‌ சொரொபாபேலைப்‌ பெற்றான்‌; 
2சொரொபாபேல்‌ அபியூதைப்‌ பெற்றான்‌; அபியூத்‌ எலியாக்கீமைப்‌ பெற்றான்‌; 
எலியாக்கீம்‌ ஆசோரைப்‌ பெற்றான்‌; '*ஆசோர்‌ சாதோக்கைப்‌ பெற்றான்‌; 
சாதோக்கு ஆகீமைப்‌ பெற்றான்‌; எலெயாசார்‌ மாத்தானைப்‌ பெற்றான்‌; 
மாத்தான்‌ யாக்கோபைப்‌ பெற்றான்‌; யாக்கோபு மரியாளுடைய புருஷனாயெ 
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யோசேப்பைப்‌ பெற்றான்‌; அவளிடத்தில்‌ கிறிஸ்து எனப்படுகிற இயேசு 
பிறந்தார்‌. 


வம்சவழியின்‌ இந்த மூன்றாவது பகுதி (1:12-16), எருசலேமில்‌ தாவீதின்‌ 
அரியணையில்‌ ஆட்சி செய்திராத அவரது வாரிசுகளைப்‌ பட்டியல்‌ இடுகிறது. 
ஏறக்குறைய அறுநூறு ஆண்டு வரலாற்றைக்‌ கூறும்‌ இப்பகுதி, மேசியாவாகிய 
இயேசுவின்‌ பிறப்புடன்‌ முடிவடைகிறது. 

வசனம்‌ 12. “தாவீது” என்பதற்கான குறிப்புரை, வம்சவழி அட்டவணையின்‌ 
முதல்‌ பகுதியில்‌ இருந்து இரண்டாவது பகுதிக்கு மாறுதலை ஏற்படுத்தப்‌ 
பயன்பட்டது போன்றே (1:6௮, 6ஆ), எக்கோனியா என்ற பெயரும்‌ 
பாபிலோனுக்கு நாடுகடத்தப்‌ பட்டதும்‌, இரண்டாவது பகுஇயில்‌ இருந்து 
மூன்றாவது பகுதிக்குக்‌ கடந்து செல்லப்‌ பயன்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளன (1:11, 12; 
1:17ன்‌ மீதான விளக்கங்களைக்‌ காணவும்‌). இவ்விடத்தில்‌ உள்ள குறிப்புரை 
“நாடுகடத்தப்பட்டு இருத்தல்‌ முடிந்த பின்பான காலத்தை அல்ல, ஆனால்‌ 
நாடுகடத்தப்படுதல்‌ தொடங்கிய பின்பான காலத்திற்கே உரியதாக உள்ளது.” 

மத்தேயு கொடுத்துள்ள வம்சவழி அட்டவணையில்‌ அவர்‌, 
எக்கோனியாவையும்‌ அவரது சந்ததிகளையும்‌ உள்ளடக்கினார்‌. இது, 
இர்க்ககரிசியான எரேமியா மூலமாகத்‌ தேவன்‌, “இந்தப்‌ புருஷன்‌ 
சந்தானமற்றவன்‌, தன்‌ நாட்களில்‌ வாழ்வடையாதவன்‌ என்று இவனைக்குறித்து 
எழுதுங்கள்‌; அவன்‌ வித்தில்‌ ஒருவனாகிலும்‌ வாழ்வடைந்து, தாவீதின்‌ 
சிங்காசனத்தில்‌ வீற்றிருந்து யூதாவில்‌ அரசாளப்‌ போறெதில்லை என்று கர்த்தர்‌ 
சொல்லுகிறார்‌” என்று கூறியிருந்ததால்‌ (எரேமியா 22:30) கவனிக்கத்‌ தக்கதாக 
உள்ளது. மெக்கார்வீ அவர்கள்‌, “இவர்‌ தமக்குப்‌ பின்‌ அரியணையில்‌ வீற்றிருக்க 
மகன்‌ இல்லாதவராக இருப்பார்‌ என்ற கருத்தில்‌ மாத்திரமே சந்தானமற்றவராக 
இருக்க வேண்டியிருந்தது” என்று விளக்கப்‌ படுத்தினார்‌.22 

இந்தக்‌ கூற்றின்படி பார்க்கும்போது. இயேசு எருசலேமில்‌ ஒரு அரியணையில்‌ 
வீற்றிருக்கவும்‌ பூமிக்குரிய இராஜ்யம்‌ ஓன்றை ஆளவும்‌ முடியாதிருந்தது. 
அவர்‌ இன்றைய நாட்களில்‌, வானத்தில்‌ தாவீதின்‌ அரியணையில்‌ வீற்றிருந்து 
ஆளுகை செய்கிறார்‌ (நடபடிகள்‌ 2:29-36). அவரது ஆளுகை பெந்தெகொஸ்தே 
நாளான்று, அவரது சபை,/இராஜ்யம்‌ உலகத்திற்கு வந்தபோது தொடங்கிற்று. 
இயேசு வானத்தின்‌ மேகங்களில்‌ திரும்ப வருகிறபோது, அவர்‌ இராஜ்யத்தைப்‌ 
பிதாவாகிய தேவனிடத்தில்‌ கையளிப்பார்‌ (1 கொரிந்தியார்‌ 15:23-26; 
1 தெசலோனிக்கேயர்‌ 4:16, 17). 

பழைய ஏற்பாட்டின்‌ வம்சவழிப்‌ பதிவேடுகளில்‌ (“சிறைப்பட்ட வரான”) 
எக்கோனியாவின்‌ ஏழு மகன்கள்‌ பற்றிய விபரங்கள்‌ பதிவு செய்யப்‌ பட்டுள்ளன, 
மற்றும்‌ இந்தப்‌ பட்டியலில்‌ செலாத்தியேல்‌ முதலாமவராக இருக்கிறார்‌ 
(1 நாளாகமம்‌ 3:17, 18). மேசொரெட்டி வசனத்தில்‌ (MT), நாளாகம வரிசை 





கூறுபவர்‌, செருபாபேலின்‌ தந்தை “பெதாயா” என்று குறிப்பிட்டுள்ளார்‌ 
(1 நாளாகமம்‌ 3:19), ஆனால்‌ இதை செப்துவஜிந்த்‌ வேதாகமம்‌ “செலாத்தியேல்‌” 
என்று கூறுகிறது. இந்தப்‌ பிந்திய வசனமானது, மற்ற வசனப்பகுதிகளுடன்‌ 
(எஸ்றா 3:2, 8; நெகேமியா 12:1; ஆகாய்‌ 1:12, 14; 2:2, 23) கருத்து ஒருமிக்றெது. 
“இந்தப்‌ பாரம்பரியங்களை இசைவிணக்கப்படுத்துவதற்குப்‌ பல கருத்துக்கள்‌ 
முன்னேற்றப்பட்டு தரப்பட்டுள்ளன; இவையாவையும்‌, செரூபாபேலை 
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பெதாயாவின்‌ நேரடியான மகனாக்குகின்றன மற்றும்‌ இவைகள்‌ அவரை, 
சகோதரரின்‌ இறப்பிற்குப்‌ பின்பு அவரது மனைவியை அவரது தம்பிகளில்‌ ஒருவர்‌ 
மணத்தல்‌ போன்ற சட்டபூர்வமான கருவியொன்றினால்‌, செலாத்தியேலுடன்‌ 
பிணைக்கின்றன (ஒப்பிடவும்‌, உபாகமம்‌ 25:5-10)..24 லூக்கா தரும்‌ வம்சவழி 
அட்டவணை, “தாவீதிற்கு” பின்பு, “செலத்தியேல்‌” மற்றும்‌ “செருபாபேல்‌” 
ஆகியோரைத்‌ திரும்பவும்‌ பிரிக்கும்‌ வகையில்‌, மத்தேயுவின்‌ பதிவில்‌ இருந்து 
விலக்கம்‌ அடைகிறது லூக்கா 3:27, 31). 

செருபாபேல்‌ என்பவர்‌, பெர்சிய அரசரான கோரேஸினால்‌, கி.மு. 5388ல்‌ 
உத்தரவு பிறப்பிக்கப்‌ பட்ட பின்பு, அடிமைத்தனத்தில்‌ இருந்து எருசலேமுக்குத்‌ 
திரும்பிய யூதர்களில்‌ இருந்தார்‌ (எஸ்றா 1:1-2:2). அவர்‌ பாரம்பரியமாக, 
அடிமைத்தளையில்‌ இருந்து திரும்பி வந்தவர்களுக்குத்‌ தலைவராக இருந்து 
வழிநடத்தினார்‌ என்று கண்ணோக்கப்‌ பட்டுள்ளார்‌ மற்றும்‌ “யூதாவின்‌ 
அதிபதியாகிய சேஸ்பாத்சர்‌” (எஸ்றா 1:8) என்று அடையாளப்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளார்‌. இருப்பினும்‌, சேஸ்பாத்சர்‌ மற்றும்‌ செரூபாபேல்‌ ஆகியோர்‌ இரு 
வேறுபட்ட மனிதர்களாக இருந்திருக்கலாம்‌, இது செருபாபேலை “யூதாவின்‌ 
இரண்டாவது அதிபதி” ஆக்கியிருக்கும்‌ (ஆகாய்‌ 2:21). செருபாபேலைத்‌ 
தேவன்‌, இராஜரீக மற்றும்‌ அதிகாரம்‌ ஆகியவற்றின்‌ அடையாளமான, 
“முத்திரை மோதிரம்‌” என்று ஓப்பீடு செய்தலானது (ஆகாய்‌ 2:23), தாவீதின்‌ 
வம்சவழியின்‌ மூலமாக வரவிருந்த மேசியா பற்றிய வாக்குத்தத்தத்தை மறுமுறை 
வலியுறுத்துவதாக இருக்கலாம்‌.” 

வசனங்கள்‌ 13-15. செருபாபேலுக்குப்‌ பின்பு, சுமார்‌ நானூறு ஆண்டுகள்‌ 
காலகட்டத்தை, ஒன்பது பெயர்களே கூறி முடிக்கின்றன: அபியூத்‌, எலியாக்கம்‌, 
ஆசோர்‌, சாதோக்‌, ஆக்கம்‌, எலியூத்‌, எலிசேயர்‌, மாத்தான்‌ மற்றும்‌ யாக்கோபு. 
ஆகையால்‌, ஓவ்வொரு தலைமுறையும்‌ குறிப்பிடப்‌ பட்டிருந்ததா என்பதில்‌ 
சந்தேகம்‌ உள்ளது. இந்த மனிதர்கள்‌ எல்லாரும்‌ இல்லாவிட்டாலும்‌, இவர்களில்‌ 
பெரும்பான்மையானவர்கள்‌, ஏற்பாடுகளுக்கு இடைப்பட்ட காலத்தில்‌ 
வாழ்ந்தனர்‌ என்பதால்‌, இவர்களின்‌ பெயர்கள்‌, பழைய ஏற்பாட்டின்‌ வம்சவழிப்‌ 
பதிவேட்டில்‌ உள்ளடக்கப்படவில்லை. மத்தேயு, வேறொரு ஆகார மூலத்தில்‌ 
இருந்து இந்த வம்சவழி அட்டவணைப்‌ பதிவைப்‌ பெற்றிருக்க வேண்டும்‌. 
ஆசாரியக்‌ குடும்பத்தில்‌ இருந்து வந்தவரும்‌, யூத வரலாற்றாளருமான யோசிப்பஸ்‌ 
என்பவர்‌, தமது வம்ச வழி அட்டவணையானது, அவர்‌ “பொதுவான பதி 
வேடுகளில்‌ விவரிக்கப்பட்டுள்ளதை” தாம்‌ கண்டிருந்தபடி நிலைநாட்டுவகன்‌ 
மூலம்‌ தமது சுயவரலாற்றைத்‌ தொடங்கினார்‌.26 இது, யூத மக்கள்‌, 





தாவீதின்‌ இராஜாீக வம்சவழி பற்றியும்‌ அக்கறை கொண்டிருப்பார்கள்‌ என்பதைச்‌ 
சாத்தியமாக்குகிறது. மத்தேயு தமது தகவல்களைப்‌ பொதுப்‌ பதிவேடுகளில்‌ 
இருந்தோ அல்லது இயேசுவின்‌ குடும்பத்தில்‌ இருந்தோ கூடப்‌ பெற்றிருக்கலாம்‌. 
யோசேப்பு, மக்கள்‌ தொகைக்‌ கணக்கெடுப்பில்‌ பதிவு செய்வதற்காக, தாவீதின்‌ 
ஊரான பெத்லகேமுக்கு மரியாளைக்‌ கூட்டிச்சென்றபோது, அவர்‌ தமது சொந்த 
வம்சவழி பற்றி அறிந்திருப்பார்‌ என்பது நிச்சயம்‌ (லூக்கா 2:1-7). 

வசனம்‌ 16. இயேசுவின்‌ வம்சவழி பற்றிய மத்தேயுவின்‌ பதிப்பில்‌, 
இயேசுவின்‌ பூமிக்குரிய தந்தையான யோசேப்பு, யாக்கோபு என்ற மனிதரின்‌ 
மகனாக இருந்தார்‌ என்று கூறப்பட்டுள்ளது. லூக்கா, யோசேப்பை ஏலி 
என்பவரின்‌ மகன்‌ என்று பெயரிடுகிறார்‌ லூக்கா 3:23). இந்த வேறுபாடு 
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எவ்வாறு இசைவிணைக்கப்‌ படுத்தப்பட முடியும்‌? மத்தேயு எழுதிய 
வம்சவழி அட்டவணையில்‌, பல தலைமுறை இடைவெளிகள்‌ உள்ளன 
என்பது செயல்விளக்கப்‌ படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது, மற்றும்‌ இதுவே இவ்விடத்தில்‌ 
உள்ள வேறுபாட்டையும்‌ விளக்கப்படுத்தலாம்‌. யோசேப்பு உண்மையில்‌ 
யாக்கோபுக்குப்‌ பிறந்த மகனாகவும்‌, மரியாளின்‌ தந்தையான எலிக்கு 
மருமகனாகவும்‌ இருந்தார்‌ என்ற இன்னொரு சாத்தியக்கூறு உள்ளது. இது 
இவ்விரு வம்சவழி அட்டவணைகளுக்கும்‌ இடையில்‌ உள்ள வேறுபாடுகளைத்‌ 





தீர்த்து வைக்கும்‌. மேலும்‌, இவைகள்‌ யாருடைய வம்சவழி அட்டவணைகள்‌ 
என்டது பற்றிப்‌ பரவலாக இருந்த நம்பிக்கையுடன்‌ இவை கருத்து ஒருமிப்பதாக 
இருக்கும்‌.” எந்த விஷயத்திலும்‌, யோசேப்பும்‌ மரியாளும்‌ ஆகிய இருவருமே 
தாவீதின்‌ வம்சவழியில்‌ வந்தவர்களாக இருந்தனர்‌. 

யோசேப்பு இயேசுவின்‌ “தந்தையாக இருந்தார்‌” என்று ௯/7 சபடிக்கு இந்த 
இடத்தில்‌ மத்தேயு கவனமாக இருந்தார்‌. யோசேப்பு மரியாளின்‌ கணவராக 
இருந்தார்‌, மற்றும்‌ அவள்‌ இயேசுவின்‌ தாயாக இருந்தாள்‌ என்று அவர்‌ 
வலியுறுத்தினார்‌. இந்த மொழிநடையானது அற்புதமாக கருவுறுதல்‌ மற்றும்‌ 
கன்னியிடம்‌ இருந்து பிறப்பு என்ற வரலாற்றிற்கு வழிபரவுகிறது (1:18-25). 

இயேசு, மேசியா அல்லது “கிறிஸ்து” என்று குறிப்பிடப்‌ பட்டுள்ளார்‌. 
இந்தக்கடைிப்‌ பகுதியில்‌ (1:12-16) கூறப்பட்ட, தாவீதின்‌ மற்ற வாரிசுகள்‌ 
இராஜாவாக ஆளுகை செய்யாதிருந்தாலும்‌, இயேசு அவ்வாறு ஆளுகை 
செய்கிறார்‌. அவர்‌ தாவீதின்‌ அரியணையில்‌ வீற்றிருந்து ஆளுகை செய்றார்‌, 
இருப்பினும்‌ ஆவிக்குரிய அரியணையில்‌ அமர்ந்து ஆளுகை செய்கிறார்‌. அவர்‌ 
என்றென்றும்‌ அழிக்கப்படாத ஒரு நித்திய இராஜ்யத்தின்மீது பரலோகத்தில்‌ 
இருந்து ஆளுகை செய்கிறார்‌ நடபடிகள்‌ 2:29-36; காண்க தானியேல்‌ 2:44; 7:13, 
14), 


தொகுப்புரை (7:12) 


“இவ்விதமாய்‌ உண்டான தலைமுறைகளெல்லாம்‌ ஆபிரகாம்முதல்‌ 
தாவீது வரைக்கும்‌ பதினாலு தலைமுறைகளும்‌; தாவீதுமுதல்‌ பாபிலோனுக்குச்‌ 
சிறைப்பட்டுப்போன காலம்வரைக்கும்‌ பதினாலுதலைமுறைகளும்‌; 
பாபிலோனுக்குச்‌ சிறைப்பட்டுப்போன காலமுதல்‌ கிறிஸ்து வரைக்கும்‌ 
பதினாலு தலைமுறைகளுமாம்‌. 


வசனம்‌ 17. இவ்வசனம்‌, வம்சவழி அட்டவணைக்குத்‌ தொகுப்புரையாகப்‌ 
பணிசெய்கிறது. இது வசனப்பகுதியை அடைப்புக்கு உட்படுத்தி, 1ம்‌ 
வசனத்தைப்‌ பிரதிபலிக்கிறது. 1ம்‌ வசனத்தில்‌ பட்டியல்‌ இடப்பட்டுள்ள 
பெயர்கள்‌ (“மேசியாவாகிய இயேசு,” “தாவீது” மற்றும்‌ “ஆபிரகாம்‌”) 17ம்‌ 
வசனத்தில்‌ திரும்பிய வரிசை முறையில்‌ தோன்றுகின்றன (“ஆபிரகாம்‌,” “தாவீது” 
மற்றும்‌ “மேசியா”. மேலும்‌, வம்ச அட்டவணை மூன்று பிரிவுகளாக உடைபட்டு, 
அவை ஓவ்வொன்றும்‌ பதினான்கு தலைமுறைகளைக்‌ கொண்டுள்ளன: 


1. ஆபிரகாம்‌ முதல்‌ தாவீது வரையிலும்‌ (1:2-6௮); 
2. தாவீது முதல்‌ பாபிலோனுக்கு நாடுகடத்தப்‌ பட்டது வரையிலும்‌ 
(1:6ஆ-11); 
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3. பாபிலோனுக்கு நாடுகடத்தப்‌ பட்டது முதல்‌ மேசியா வரையிலும்‌ 
(1:12-16). 


மற்ற பல கல்வியாளர்களுடன்‌ இணைந்து, ஜேக்‌ 1. லூயிஸ்‌ அவர்கள்‌, இது 
“சுலபமாக மனப்பாடம்‌ செய்வதற்கானதாக” இருந்தது என்று கருத்துத்‌ 
தெரிவித்துள்ளார்‌.” மேலும்‌ இந்த ஏற்பாடு, யூத வரலாற்றின்‌ மூன்று 
காலகட்டங்களுக்கான ஒரு தொகுப்புரையையும்‌ அளிக்கிறது. 

தாவீதின்‌ பெயருக்குச்‌ சமமான எண்ணிக்கை (இது எபிரெய 
மெய்யெழுத்துக்களுடன்‌ “199810” என்று ஒலிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது) பதினான்கு 
ஆக உள்ளது என்ற உண்மையில்‌ ஒரு தனிச்சிறப்பைச்‌ சிலர்‌ கண்டுள்ளனர்‌. 
(“௰D” என்பது அகரவரிசையில்‌ நான்காவது எழுத்தாக உள்ளது, மற்றும்‌ “94” 
என்பது ஆறாவது எழுத்தாக உள்ளது: 4-4-6-44-14.) இந்தக்‌ கண்ணோட்டத்தை, 
“நிரூபணம்‌ அல்லது மறுப்பு எதையும்‌ கொண்டிருக்க இயலாத, பரவலாக 
ஏற்றுக்கொள்ளப்பட்ட ஒரு கருத்து” என்று லூயிஸ்‌ குறிப்பிட்டார்‌.” 

ஒவ்வொன்றும்‌ பதினான்கு தலைமுறைகளை உள்ளடக்கிய, மூன்று 
குழுக்களின்‌ ஒருங்கமைப்பு, கிறிஸ்துவின்‌ வருகைக்கான தயாரிப்பின்‌ காலம்‌ 
முழுமையடைந்தகைக்‌ காண்பிக்கிறது (காண்க கலாத்தியர்‌ 4:4). இருப்பினும்‌ 
கடைசிப்‌ பிரிவை எண்ணுவதில்‌ ஒரு சிரமம்‌ உள்ளது (1:12-16), இது பதினான்கிற்கு 
பதிலாக பதிமூன்று பெயர்களையே கொண்டிருப்பதாகத்‌ தோன்றுகிறது. இந்த 
சிரமத்தைக்‌ களைவதற்குப்‌ பல தீர்வுகள்‌ முன்மொழியப்பட்டுள்ளன, ஆனால்‌ 
அவைகளில்‌ எதுவும்‌ முழுமையான திருப்தியைத்‌ தருவதில்லை. 

இரண்டாம்‌ பிரிவில்‌ இருந்து எடுத்துச்‌ செல்லப்பட்டவராக, எக்கோனியாவை 
எண்ணுதல்‌ என்பது ஒரு தீர்வாக உள்ளது (1:11, 12). இருந்தபோதிலும்‌, தாவீது 
முதல்‌ பிரிவில்‌ இருந்து இரண்டாவதற்கு எடுத்துச்‌ செல்லப்பட்டார்‌ (1:6௮, 6ஆ), 
மற்றும்‌ அவர்‌ இரண்டாம்‌ முறை எண்ணப்படவில்லை. 

பதினான்கு தலைமுறைகளைப்‌ பெறுவதற்காக, எண்ணிக்கையில்‌ மரியாளை 
உள்ளடக்குதல்‌ என்பது இன்னொரு தீர்வாக உள்ளது. இருப்பினும்‌, வம்சவழி 
அட்டவணையில்‌ வேறு எந்தப்‌ பெண்ணின்‌ பெயரும்‌ எண்ணப்படவில்லை, 





மற்றும்‌ மரியாள்‌, தாம்‌ மணந்துகொண்ட யோசேப்பைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறுபட்ட 
தலைமுறை ஒன்றைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்‌ படுத்துவார்‌ என்று நம்புதல்‌ கடினமாக 
உள்ளது. 

இரண்டாவது பிரிவின்‌ முடிவில்‌ வரும்‌ “எக்கோனியா” என்ற பெயர்‌ 
“யோயாக்கீம்‌” (அல்லது ஒருவேளை “எலியாக்கீம்‌”; 2 இராஜாக்கள்‌ 23:34- 
24:6) என்று வாசிக்கப்பட வேண்டும்‌ என்பது மூன்றாவது முன்மொழிதலாக 
உள்ளது, மற்றும்‌ இவ்வாறாக, எக்கோனியா என்ற பெயர்‌ மூன்றாவது 
குழுவிற்குள்‌ எண்ணப்பட்டு, அதைப்‌ பதினான்கு பெயர்கள்‌ உடையதாக்கும்‌.”? 
இருந்தபோதிலும்‌, மாறுபட்ட இரு பெயர்களுக்கான வசனரீதியான ஆதாரம்‌ 
பலவீனமாக உள்ளது. மற்றும்‌, இந்த முன்மொழிதல்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்‌ 
பட்டிருந்தது என்றால்‌, வம்‌சவழி அட்டவணையில்‌ ஓவ்வொரு மனிதரின்‌ 
பெயரும்‌ திரும்பக்‌ கூறப்படுதல்‌ என்ற ஓத்திசைவு முறியபட்டிருக்கும்‌. 
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௮ பாடங்கள்‌ “5444 


பயனற்ற வசனங்கள்‌? (1:1-17) 
வேதாகம மாணவர்கள்‌ பலர்‌, மத்தேயு 1:1-17ல்‌ காணப்படும்‌ வம்சவழி 
அட்டவணையை மங்கலாகப்‌ பார்க்கின்றனர்‌. இந்தப்‌ பட்டியலில்‌ 
பெயரிடப்பட்டுள்ள மக்களில்‌ சிலர்‌ நன்கு அறியப்படாதவர்களாக உள்ளனர்‌ 
மற்றும்‌ அவர்களின்‌ பெயர்கள்‌ உச்சரிக்கச்‌ சிரமமானவையாக உள்ளன. 
இருந்தாலும்‌, வம்சவழி அட்டவணையானது இன்றைய நாட்களில்‌ நமக்குச்‌ சில 
முக்யெமான பாடங்களைக்‌ கொண்டுள்ளது. 


1. தேவன்‌ தமது சொந்தக்‌ காலநேரத்தில்‌ தமது வாக்குத்தத்தங்களை 


நிறைவேற்றுகிறார்‌. 
2. தேவன்‌ தமக்கு எதிராகத்‌ தமது மக்கள்‌ கலகம்‌ செய்யும்போது 





அவர்களைத்‌ தண்டிக்கிறார்‌. 

3. தேவன்‌ தமது சித்தத்தை நிறைவேற்ற பாவம்‌ நிறைந்த மக்களைக்கூடப்‌ 
பயன்படுத்த முடியும்‌. 

4. தேவன்‌ ஒருவரது பெற்றோரின்‌ பாவங்களை அவர்‌ [மகன்‌| மீது 
எண்ணுவதில்லை. 

5. இஸ்ரவேலை நிலைநாட்டி அதைப்‌ பாதுகாத்ததற்கு, உலகத்திற்குக்‌ 
கிறிஸ்துவைக்‌ கொண்டு வர வேண்டும்‌ என்பதே தேவனுடைய 
முதன்மையான நோக்கமாக இருந்தது.” 





வம்சவழி அட்டவணையில்‌ பெண்கள்‌ (1:1-17) 
கிறிஸ்துவின்‌ வம்சவழியில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள பின்வரும்‌ ஐந்து 
பெண்களைப்‌ பயன்படுத்தி, பிரசங்கம்‌ ஒன்றை மேம்படுத்தமுடியும்‌: 


1. தாமார்‌ - வெறுத்து ஒதுக்கப்பட்ட ஒரு பெண்‌ (1:3; ஆதியாகமம்‌ 
38:6-30); 

2. ராகாப்‌ - வேசியாக இருந்து விசுவாசியான ஒரு பெண்‌ (1:5; 
யோசுவா 2:1-21); 

3. ரூத்‌ - உண்மை நிறைந்த ஒரு மருமகள்‌ (1:5; ரூத்‌ 1-4); 

4. பத்சேபாள்‌ - உண்மையற்றுப்போன ஒரு மனைவி (1:6; 
2 சாமுவேல்‌ 11; 12); 

5. மரியாள்‌ - தேவன்‌ தமது குமாரனுக்குத்‌ தேர்ந்துகொண்ட ஒரு 
தாய்‌ (1:16; காண்க 1:18-25; 12:46-50; லூக்கா 1:26-56; 2:1-52; 
யோவான்‌ 2:1-11; 19:25-27).22 








குறிப்புகள்‌ 
Douglas S. Huffman, “Genealogy,” in Dictionary of Jesus and the Gospels, ed. Joel B. 
Green and Scot McKnight (Downers Grove, 111.: InterVarsity Press, 1992), 255. 2Macrobius 


Saturnalia 2.4.11. °Eusebius Ecclesiastical History 1.7.13. *யேோசேப்பின்‌ பெயர்‌, இரு 
விபரங்களிலும்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது மற்றும்‌ லூக்காவின்‌ பாரம்பரிய விபரத்தில்‌ கூட 


44 


மரியாள்‌ குறிப்பிடப்படவில்லை என்ற உண்மை, இந்தக்‌ கண்ணோட்டத்தில்‌ உள்ள 
சிரமங்களில்‌ உள்ளடங்கியிருக்கிறது. 78௦1: 1. Lewis, The Gospel According to Matthew, Part 1, 
The Living Word Commentary (Austin, Tex.: Sweet Publishing Co., 1976), 35. ‘Donald A. Hagner, 
Matthew 1-13, Word Biblical Commentary, vol. 33A (Dallas: Word Books, 1993), 9. 7Douglas R. 
A. Hare, Matthew, Interpretation (Louisville: John Knox Press, 1993), 6. #Leon Morris, The Gospel 
According to Matthew, Pillar Commentary (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing 
Co., 1992), 20. °Huffiman, 255. 10David Hill, The Gospel of Matthew, The New Century Bible 
Commentary (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1972), 75. 

"பல வம்சவழி அட்டவணைகள்‌, ஆண்களின்‌ பெயர்களை மாத்திரமே 
அட்டவணையிடுகின்றன. இருப்பினும்‌, பெண்களும்‌ உள்ளடக்கப்பட்டதற்குப்‌ 
பழைய ஏற்பாட்டில்‌ உதாரணங்கள்‌ உள்ளன (ஆதியாகமம்‌ 22:20-24; 25:1-6; 36:1-14; 1 
நாளாகமம்‌ 1:92; 2:8, 4, 18-20, 24, 26, 46; 3:1-9). சில விஷயங்களில்‌, தந்‌ைத ஒன்றுக்கு 
அதிகமான மனைவிகளை/மறுமனையாட்டிகளைக்‌ கொண்டிருந்தார்‌, எனவே இந்தப்‌ 
பெண்களைக்‌ குறிப்பிடுதல்‌, மகன்களை வகைப்படுத்தும்‌ நோக்கத்திற்கானதாக இருந்தது. 
Huffman, 255-56. PLewis, 39. *Huffiman, 256. Robert H. Gundry, Matthew: 4 Commentary on 
His Literary and Theological Art (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1982), 
15. William Hendriksen, New Testament Commentary: Exposition of the Gospel According to 
Matthew (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1973), 116. 77. W. McGarvey, 
The New Testament Commentary, vol. 1, Matthew and Mark (N.p., 1875; reprint, Delight, Ark.: 
Gospel Light Publishing Co., n.d.), 16. “உதயா” (ஓசியா) என்ற அர்த்தப்படுத்தப்பட்ட 
இராஜா யார்‌ என்பது குறித்து சந்தேகம்‌ உள்ளது. சிலர்‌ இவர்‌ அகசியாவாக 
இருக்கலாம்‌ என்று கூறுகின்றனர்‌, ஆனால்‌ இவர்‌ அசரியாவாக இருக்கிறார்‌ என்பதற்கே 
அதிக சாத்தியக்கூறு உள்ளது (காண்க 2 இராஜாக்கள்‌ 14:21; 15:13, 30). எலியாக்கமின்‌ 
சகோதரரான யோவகாஸ்‌ - இவர்‌ கிறிஸ்துவின்‌ வம்சவழியில்‌ ஒரு பாகமாக 
இருக்கவில்லை - எலியாக்கீமிற்கு முன்பு மூன்று மாதங்கள்‌ அரசாண்டார்‌, ஆனால்‌ இவர்‌ 
பார்வோன்‌ நேகோவினால்‌ நீக்கப்பட்டார்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 23:31-33). “எருசலேமில்‌ 
இருந்து பாபிலோனுக்கு மக்கள்‌ நான்கு முறைகள்‌ அடிமைத்தளையில்‌ கூட்டிச்‌ செல்லப்‌ 
பட்டனர்‌ (தானியேல்‌ 1:1-7; எரேமியா 52:28-30): (1) கி.மு. 605ல்‌ தானியேல்‌ கூட்டிச்‌ 
செல்லப்பட்ட போது, (2) கி.மு. 597ல்‌ எக்கோனியா கூட்டிச்செல்லப்பட்டபோது, (3) 
கி.மு. 586ல்‌ சிதேக்கியா கூட்டிச்‌ செல்லப்‌ பட்டபோது மற்றும்‌ (4) கி.மு. 5682ல்‌ ஆளுநரான 
கெதலியா கொல்லப்பட்டபின்பு. 

2lHagner, 11. 2McGarvey, 21. “நேபுகாத்நேச்சாரின்‌ ஆட்சிக்காலத்து நாட்களில்‌ 
எழுதப்பட்ட பாபிலோனிய வசனப்பகுதி ஒன்று, அரண்மனையினால்‌ ஆதரிக்கப்பட்டு 
உணவு வழங்கப்‌ பட்டிருந்தவர்களின்‌ பெயர்களைப்‌ பட்டியல்‌ இடுகிறது, இதில்‌ “யூதா 
இராஜாவின்‌ 5 மகன்கள்‌” பெயர்‌ உள்ளடக்கப்‌ பட்டுள்ளது (James B. Pritchard, ed., 
Ancient Near Eastern Texts: Relating to the Old Testament 3d. ed. [Princeton N.J.: Princeton 
University Press, 1969], 308). 24H. G. M. Williamson, “Zerubbabel,” in The International 
Standard Bible Encyclopedia, rev. ed., ed. Geoffrey W. Bromiley (Grand Rapids, Mich.: 
Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1988), 4:1193. “இதற்கு நேர்மாறாக, எக்கோனியா 
(அல்லது கோனியா, யோயாக்கன்‌) என்பவர்‌ “தேவனுடைய வலது கரத்தில்‌ முத்திரை 
மோதிரமாக” இருந்தாலும்‌, அவரைத்‌ தேவன்‌ இழுத்துப்‌ போடுவார்‌ (எரேமியா 22:24). 
#Josephus Life 1.1-6; see Against Apion 1.7. “முன்பே உரைக்கப்பட்டபடி, மத்தேயு 1ம்‌ 
அதிகாரம்‌ யோசேப்பின்‌ வம்சவழியைக்‌ கண்டு பிடிக்கிறது மற்றும்‌ லூக்கா 3ம்‌ அதிகாரம்‌, 
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மரியாள்‌ வம்சவழியைக்‌ கண்டு பிடிக்கிறது. “51,015, 36. 2Ibid., 37. “Gematria” என்பது 
நடைமுறைக்கான தொழில்‌ நுட்பப்‌ பெயராக உள்ளது. இது வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 
18:17, 18ல்‌ பயன்படுத்தப்‌ பட்டிருக்கலாம்‌. சணேரiக வுக்கான தெளிவான உதாரணம்‌ 
ஒன்று Barbas 9:8ல்‌ காணப்படுகிறது. “7806 Hagner, 5-6. 

318600 on Jack Wilhelm, “The Bible’s Useless Verses,“ RSVP Newsletter 49-12-80-12 
(1980). Used by permission of Jack Wilhelm, P.O. Box 2222, Florence, AL 35630. 3511ம்‌. 
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2 
ீயாடீச்புக்கு அறிவிப்‌] 
மற்றும்‌ கன்னி௰ிடம்‌ 1ிறத்துல்‌ 
[1:18-25) 


இயேசுவின்‌ பெற்றோர்‌ பற்றிய நன்கு அறியப்பட்ட வரலாறு, 
1:18-25ல்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. வரவிருந்த இயேசுவின்‌ பிறப்பு பற்றிய அறிவிப்பு, 
யோசேப்புக்கும்‌, மரியாளின்‌ குடும்பத்திற்கும்‌, விசேஷமாக மரியாளுக்கும்‌, 
என்ன வியப்பாக இருந்திருக்கும்‌ என்பதை நாம்‌ கற்பனை மாத்திரமே செய்ய 
முடியும்‌. 

இயேசுவே தீர்க்கதரிசனத்தின்‌ நிறைவேற்றமாக இருந்தார்‌ என்று 
இந்த எடுத்துரைப்பு வலியுறுத்துகிறது; பல யுகங்களினாடே தேவனுடைய 
திட்டமானது கடைசியாக விரித்துரைக்கப்‌ பட்டது. இது, இயேசு சாதாரண 
மனிதரல்ல என்ற உண்மையை முக்கியப்படுத்துகிறது; பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ 
அவரது உற்பவம்‌ வந்தது. அவர்‌ மாம்சத்தில்‌ தேவனாகவே இருந்தார்‌. 
அவரது பூமிக்குரிய பெற்றோர்களின்‌ நீதியான நடத்தை பற்றி வசனப்பகுதி 
சுட்டிக்காண்பிக்றெது; இயேசு இந்த உலகத்திற்குள்‌ பிரவேசித்த வகையில்‌ 
வெட்கக்‌ கேடான விஷயம்‌ எதுவும்‌ இருக்கவில்லை. 


இக்கட்டான நிலை - “கர்ப்பவதியானாள்‌” (1:18) 


18 இயேசுகிறிஸ்துவினுடைய ஜெநநத்தின்‌ விவரமாவது: அவருடைய 
தாயாகிய மரியாள்‌ யோசேப்புக்கு நியமிக்கப்பட்டிருக்கையில்‌, அவர்கள்‌ 
கூடிவருமுன்னே, அவள்‌ பரிசுத்த ஆவியினாலே கர்ப்பவதியானாள்‌ என்று 
காணப்பட்டது. 


வசனம்‌ 18. 1:18ல்‌, ஆங்கில வேதாகமத்தில்‌ மர்‌. என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்டுள்ள (21219 என்ற) கிரேக்க வார்த்தை “2010810ஐு” என்று தரவமைக்கப்‌ 
பட்டுள்ள 1:1 வசனத்தில்‌ இருந்து திரும்பவும்‌ எடுத்தாளப்‌ பட்டுள்ளது. [தமிழ்‌ 
வேதாகமத்தில்‌ 1:18ல்‌ “ஜெநநத்தின்‌” என்றும்‌ 1:1ல்‌ “வம்ச வரலாறு” என்றும்‌ 
இவ்வார்த்தை மொழிபெயர்க்கப்‌ பட்டுள்ளது] முன்பு கூறப்பட்ட குறிப்பு, 
மேசியாவின்‌ மனிதரீதியான முன்னோர்களின்‌ தோற்றம்‌ பற்றிய விபரங்களை 
எடுத்துரைக்கையில்‌, இந்தப்‌ பிந்திய குறிப்பு, உலகத்திற்கு இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ 
வருகை பற்றிய நெருங்கிய பார்வை ஒன்றை அளிக்கிறது. 

அவருடைய தாயாகிய மரியாள்‌' யோசேப்புக்கு நியமிக்கப்பட்டி ரக்கையில்‌. 
பழங்கால யூத உலகத்தில்‌, திருமண நிச்சயதார்த்தம்‌ என்பது, நவீன 
மேற்கத்திய நிச்சயதார்த்தத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாகக்‌ கட்டுப்படுத்துவதாக 





47 


இருந்தது (உபாகமம்‌ 20:7).2 நிச்சயதார்த்தம்‌ செய்விக்கப்பட்ட ஜோடிகள்‌ 
திருமணம்‌ முடித்தவர்களாகவே கருதப்பட்டனர்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ 
இன்னும்‌ கூடி வாழாதவர்களாக இருந்தனர்‌. யோசேப்பு மற்றும்‌ மரியாள்‌ 
ஆகியோரின்‌ விஷயத்தில்‌, அவர்கள்‌ “புருஷன்‌” (1:19) மற்றும்‌ “மனைவி” 
(1:20) என்று அழைக்கப்பட்டனர்‌.” நிச்சயதார்த்தம்‌ செய்யப்பட்ட மனிதர்‌, 
திருமணத்திற்கு முன்னர்‌, இந்த உறவை முடித்துக்கொள்ள விரும்பினால்‌, 
அவர்‌ அந்தப்‌ பெண்ணின்‌ கைகளில்‌ “தள்ளுதல்‌ சீட்டை” கொடுக்க வேண்டும்‌, 
இது அவர்கள்‌ ஏற்கனவே திருமணம்‌ முடித்திருந்தார்கள்‌ என்பது போன்று 
செய்யப்பட்ட விஷயமாக இருந்தது (உபாகமம்‌ 24:1-4; மாற்கு 10:4)* 
இந்தச்‌ சீட்டில்‌ குறைந்த பட்சம்‌ இரண்டு சாட்சிகள்‌ கையெழுத்து இட 
வேண்டும்‌, அல்லது கணவர்‌ தமது மனைவிக்கு இந்தச்‌ சீட்டைக்‌ கொடுக்கும்‌ 
நிகழ்வு குறைந்த பட்சம்‌ இரண்டு சாட்சிகள்‌ முன்னிலையில்‌ நடைபெற 
வேண்டும்‌.” இந்தச்‌ செயலுக்கு நியாயாதிபதியோ அல்லது நீதிமன்றமோ 
தேவையில்லை. மிஷ்னாவில்‌ கூறப்பட்டுள்ளபடி, இந்தச்‌ சீட்டில்‌ “இதோ, நீ 
எந்த ஒரு ஆணையும்‌ திருமணம்‌ செய்துகொள்ள அனுமதிக்கப்படுகறாய்‌” என்று 
எழுதப்பட்டிருக்கும்‌.” நிச்சயம்‌ செய்யப்பட்ட ஜோடிகளில்‌ யாரேனும்‌ ஒருவர்‌, 
திருமணத்திற்கு முன்னர்‌ இறந்து போனால்‌, உயிருடன்‌ இருப்பவர்‌ விதவை அல்‌ 
லது மனைவியை இழந்தவர்‌ என்று கருதப்படுவார்‌. நிச்சயதார்த்தகாலம்‌ ஒரு சில 
மாதங்களில்‌ இருந்து ஒரு ஆண்டு வரையிலும்‌ நீடிக்கும்‌, அதன்பின்பு மணமகன்‌ 
- இருமணக்‌ குழுவினருடன்‌ - வந்து தமது மணமகளைப்‌ பெற்றுக்கொண்டு, 
தாங்கள்‌ திருமணம்‌ செய்து தங்கி இருக்கும்படி தமது இல்லத்திற்கு அழைத்துச்‌ 
செல்வார்‌ (காண்க 22:1-14; 25:1-13). 

அவர்கள்‌ கூடிவருமுன்னே, அவள்‌ பரிசுத்த ஆவியினாலே 
கர்ப்பவதியானாள்‌ என்று காணப்பட்டது. லூக்கா சுவிசேஷம்‌, மரியாளுக்குத்‌ 
தூதனின்‌ அறிவிப்பு மற்றும்‌ அவள்‌ எலிசெபெத்துடன்‌ மூன்று மாதங்கள்‌ 
தங்கியிருந்தது ஆகியவற்றைப்‌ பற்றி விரிவான விபரத்தை அளிக்கிறது லூக்கா 
1:26-56). இந்த காலத்திற்குப்‌ பின்பு அவள்‌, இல்லம்‌ திரும்பினாள்‌ மற்றும்‌ 
கர்ப்பமாயிருப்பதன்‌ அடையாளங்களைக்‌ காண்பித்தாள்‌ என்பது உறுதி. 
யோசேப்பு மரியாளுடன்‌ உடல்‌ உறவு கொண்டிருக்கவில்லை என்பதால்‌, 
அவள்‌ உண்மையற்றுப்‌ போனாள்‌ என்பதாக அவருக்குத்‌ தோன்றியிருக்கும்‌. 
நியாயப்பிரமாணத்தின்படி, திருமண நிச்சயம்‌ செய்விக்கப்பட்ட இருவரில்‌ எந்த 
ஒருவரும்‌ உண்மையற்றுப்‌ போனால்‌, அது விபசாரம்‌ செய்ததாகக்‌ கருதப்படும்‌ 
மற்றும்‌, குற்றம்‌ செய்த நபர்‌ கல்லால்‌ எறிந்து கொலைசெய்யப்பட முடியும்‌ 
(உபாகமம்‌ 22:23, 24). 


ஆசீர்வாதம்‌ - மகன்‌ இரட்சகராக 
இருக்கப்‌ போகிறார்‌ (1:19-21) 


2 அவள்‌ புருஷனாகிய யோசேப்பு நீதிமானாயிருந்து, அவளை அவமானப்படுத்த 
மனதில்லாமல்‌, இரகசியமாய்‌ அவளைத்‌ தள்ளிவிட யோசனையாயிருந்தான்‌. 
2 அவன்‌ இப்படிச்‌ சிந்தித்துக்கொண்டிருக்கையில்‌, கர்த்தருடைய தூதன்‌ 
சொப்பனத்தில்‌ அவனுக்குக்‌ காணப்பட்டு: தாவீதின்‌ குமாரனாகிய யோசேப்பே, 
உன்‌ மனைவியாகிய மரியாளைச்‌ சேர்த்துக்கொள்ள ஐயப்படாதே, 
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அவளிடத்தில்‌ உற்பத்தியாயிருக்கிறது பரிசுத்த ஆவியினால்‌ உண்டானது. 
அவள்‌ ஒரு குமாரனைப்‌ பெறுவாள்‌, அவருக்கு இயேசு என்று பேரிடுவாயாக; 
ஏனெனில்‌ அவர்‌ தமது ஜனங்களின்‌ பாவங்களை நீக்கி அவர்களை இரட்சிப்பார்‌ 
என்றான்‌. 


வசனம்‌ 79. மரியாளின்‌ கணவரான யோசேப்பு, அவள்‌ 
கார்ப்பவதியாயிருந்தாள்‌ என்று அறிந்து, தாம்‌ அந்தக்‌ குழந்தைக்குத்‌ தகப்பன்‌ 
அல்ல என்பதையும்‌ அறிந்தார்‌, இந்நிலையில்‌ அவர்‌ ஒரு சிரமமான முடிவை 
எதிர்கொண்டார்‌. அவர்‌ ஒரு நீதிமானாக இருந்து, தேவனுடைய சித்தத்தைச்‌ 
செய்ய விருப்பம்‌ கொண்டிருந்தார்‌, ஆனால்‌ மரியாளை கனவீனப்படுத்தவோ 
அல்லது அவள்‌ கல்லெறியப்பட வோ விரும்பாத அவர்‌, அவளை இரகசியமாகத்‌ 
தள்ளிவிடத்‌ திட்டமிட்டார்‌. “தள்ளிவிட” (௦/௦) என்ற வினைச்சொல்‌ இந்த 
சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌, “விவகாரத்தை” அர்த்தப்படுத்துறெது. டெனால்டு க. 
ஹேங்கர்‌ அவர்கள்‌, “மரியாளை ஒரு விபசாரி என்று வெளிப்படுத்த யோசேப்பு 
விரும்பவில்லை, இருப்பினும்‌ பாவத்தின்‌ குற்றம்‌ தெளிவாகத்‌ தெரியப்பட்ட 
ஒருத்தியை அவர்‌ திருமணம்‌ செய்துகொள்ளவும்‌ விரும்பவில்லை என்று 
குறிப்பிட்டார்‌.” 

கல்லெறிதல்‌ என்பது யோசேப்பின்‌ விருப்பத்‌ தேர்வாக இருந்ததா இல்லையா 
என்ற கேள்வி நிலவுறெது. ராபர்ட்‌ 11. கன்டிரை அவர்கள்‌, “சில ரபீத்துவ 
ஆதாரங்கள்‌, பரிந்துரைக்கப்பட்ட கல்லெறிதலுக்கு விதிகளில்‌ தளர்வைக்‌ 
கருத்தாகத்‌ தெரிவிக்கின்றன ... , மற்றும்‌ மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ இவ்விடத்தில்‌, 
குற்றம்‌ இழைக்கப்பட்ட ஆண்‌ இல்லாதிருக்கறொர்‌ என்று சுட்டிக்காண்பித்தார்‌.”” 
விபசாரத்தில்‌ பிடி பட்ட பெண்‌ மீது விளக்கம்‌ அளிப்பதில்‌ (யோவான்‌ 7:53-8:11), 
முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ ரோமர்கள்‌ “மரண கண்டனை விதிப்பதில்‌ உரிமைகளைத்‌ 
தங்களுக்கென்று தக்கவைத்து கொண்டிருந்தனர்‌ என்று 19. A. கோர்ஸன்‌ அவர்கள்‌ 
விளக்கம்‌ அளித்தார்‌.”” இருப்பினும்‌, கிறிஸ்துவின்‌ பிறப்பிற்குப்‌ ன்பு சில 
காலம்‌ கழித்துத்தான்‌ ரோமர்கள்‌ இந்த அதிகாரத்தை யூதர்களிடத்தில்‌ இருந்து 
எடுத்துக்கொண்டனர்‌! (10:18; 12:14 ஆகியவற்றிற்கான விளக்கங்களில்‌ 
காணவும்‌). 

யோசேப்பு தமது மணவாட்டிக்குப்‌ பரிவிரக்கம்‌ காண்பித்து, 
அவள்‌ பொதுஜனங்கள்‌ மத்தியில்‌ சிறுமைப்படுத்தப்படுவதில்‌ இருந்து 
அவளைக்‌ காப்பாற்றத்‌ தீர்மானித்தார்‌. டக்ளஸ்‌ R. A. ஹேர்‌ அவர்கள்‌, 
“கோபத்தின்‌ விளைவாக அல்ல, ஆனால்‌ ஆழ்ந்த மார்க்கரீதியான உறுதிப்பாட்டின்‌ 
விளைவாகவே உறவை முறித்துக்கொள்ள அவர்‌ கீர்மானிக்கிறார்‌ என்று 
குறிப்பிட்டார்‌.” மேலும்‌ அவர்‌, மத்தேயுவைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, “யோசேப்பு 
பலியை அல்ல இரக்கத்தை ... விரும்புகிறேன்‌ (ஓசியா 6:6, இது 9:13 மற்றும்‌ 
12:7 ஆதிய இரண்டு வசனங்களிலும்‌ மேற்கோள்‌ காட்டப்பட்டுள்ளது) என்ற 





கொள்கைக்குப்‌ பிரியமானவராக வாழ்கிறார்‌ என்றும்‌ எழுதினார்‌. “12 

வசனம்‌ 20. யோசேப்பு தமது முடிவை எடுத்தபின்பு, கர்த்தருடைய 
தூதன்‌ சொப்பனத்தில்‌ அவனுக்குக்‌ காணப்பட்டு, “தாவீதின்‌ குமாரனாயெ 
யோசேப்பே, உன்‌ மனைவியாகிய மரியாளைச்‌ சேர்த்துக்கொள்ள 
ஐயப்படாதே என்று கூறினார்‌.” இதன்‌ விளைவாக அவர்‌, மரியாளை 
இரகசியமாகத்‌ கள்ளிவிடுதல்‌ பற்றித்‌ தமது மனதை மாற்றிக்கொண்டார்‌. 
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“மரியாள்‌ கொண்டிருந்த பிழையற்ற தன்மையின்‌ மீதான மறுப்புகள்‌ பற்றிய 
சந்தேகம்‌ நீக்கப்பட்டு, யோசேப்புக்கு இப்போது அவள்‌ உண்மையானவளாக 
இருப்பதாகக்‌ காணப்பட்டாள்‌.” 

யோசேப்பின்‌ கனவுகள்‌, பிறப்பு பற்றிய எடுத்துரைப்பில்‌ பின்னப்பட்டுள்ளன 
(1:20; 2:12, 13, 19, 22). ராபர்ட்‌ 11. மவுன்ஸ்‌ அவர்கள்‌, “குறிப்பிட்ட சில 
அம்சங்களில்‌ யோசேப்பு, பழைய ஏற்பாட்டில்‌ தமது பெயர்‌ கொண்டி ருத்தவரின்‌ 
(யாக்கோபின்‌ மகனான யோசேப்பின்‌) பிரதிபலிப்பாக இருக்கிறார்‌, அவரும்‌ 
ஒரு நீதிமானாக இருந்து, கனவுகளினால்‌ அதிக்கம்‌ செய்யப்பட்டு, எகிப்துக்குப்‌ 
பயணப்படும்படி கட்டாயப்படுத்தப்‌ பட்டார்‌ என்று கூறினார்‌.” பென்‌ 
விதரிங்ட்டன்‌ அவர்கள்‌, பின்வருமாறு விளக்கம்‌ அளித்தார்‌: 


மரியாளின்‌ வாழ்வில்‌ தெய்வீக இடையீட்டிற்கு யோசேப்பின்‌ பதில்‌ 
செயல்கள்‌ மீது [மத்தேயு] கவனம்‌ குவிக்கிறார்‌, மற்றும்‌ தேவனுடைய 
சித்தத்தின்படி செய்வதற்கு, யோசேப்பு எவ்வாறு கனவுகளினால்‌ திரும்பத்‌ 
திரும்ப வழிநடத்தப்பட்டார்‌ என்றும்‌ அவர்‌, குறிப்பாகக்‌ காண்பிக்கிறார்‌. 
இந்த வரலாறுகளில்‌ இயேசுவைத்‌ தவிர, யோசேப்பு ஒருவர்‌ மாத்திரம்‌ 
“தாவீதின்‌ குமாரன்‌” என்று அழைக்கப்படுதல்‌ தற்செயலானதல்ல. 
அவர்‌, தேவன்‌ கட்டளையிடுநறெபடி மரியாளையும்‌ இயேசுவையும்‌ 
வழிநடத்தி பாதுகாப்பதில்‌, முற்பிதாவைப்‌ போன்று இருப்பவராகக்‌ 
காணப்படுதறொர்‌.!* 


“தூவீதின்‌ குமாரன்‌” என்ற அடைமொழிப்‌ பெயர்‌, இயேசுவின்‌ வளர்ப்புத்‌ 
தந்தையான யோசேப்பு, தாவீது அரசரின்‌ வம்சவழியில்‌ வந்தவர்‌ என்பதை - 
வம்சவழி அட்டவணையில்‌ ஏற்கனவே வெளிப்படுத்தப்‌ பட்ட ஒரு உண்மையை 
- மறுபடியும்‌ வலியுறுத்துகிறது (1:1, 6, 16). 

மரியாளுக்கு இயேசு கர்ப்பத்தில்‌ உற்பவித்தல்‌ பற்றிய அறிவிப்புத்‌ தரும்‌ 
விஷயத்தில்‌, காபிரியேல்‌ என்ற பெயர்‌ கொண்ட தூதர்‌ அந்தச்‌ செய்தியை 
அவளுக்கு அறிவித்தார்‌ (லூக்கா 1:26). யோசேப்பின்‌ விஷயத்தில்‌, தூதரின்‌ 
பெயர்‌ எதுவும்‌ தரப்படவில்லை. யோசேப்புக்குத்‌ தூதர்‌, மரியாளிடத்தில்‌ 
உற்பத்தியாயிருக்கிறது பரிசுத்த ஆவியினால்‌ உண்டானது என்று தகவல்‌ 
தெரிவித்தார்‌. இந்த அற்புதவிதமான உற்பவத்தை மத்தேயு விவரிக்கும்‌ 
நடையானது, தனிப்பட்டதாகவும்‌ பயபக்திக்கு உரியதாகவும்‌ உள்ளது (1:18, 
20). “ஒரு கடவுள்‌ ஒரு பெண்ணிடத்தில்‌ பாலுறவு கொள்ளுதல்‌ என்ற புறதெய்வ 
வணக்கக்‌ கருத்தை [கிரேக்கப்‌ புராணங்களில்‌ பொதுவாகக்‌ காணப்படுவது] நாம்‌ 
இங்கு பெற்றிருப்பதில்லை, ஆனால்‌ அதற்கு மாறாக, தேவனுடைய நோக்கத்தை 
நிறைவேற்றுவதற்காக, மரியாளுக்குள்‌ கேவனுடைய படைக்கும்‌ வல்லமை 
செயல்படுகிறது என்பதை நாம்‌ இங்கு பெற்றிருக்கிறோம்‌” என்று ஹேங்கர்‌ 
அவர்கள்‌ விளக்கம்‌ அளித்தார்‌. !£ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌, மரியாளின்‌ கர்ப்பத்தில்‌ 
இருந்த ஒரு முட்டையில்‌, பரிசுத்த வித்தை இணைத்து, அந்த இணைவினால்‌ 
உண்டானது, மனிதத்துவமும்‌ தெய்வீகத்துவமும்‌ இணைந்தவராக இருக்கும்படி 
(லூக்கா 1:31-35), அவள்‌ கர்ப்பம்‌ அடையச்‌ செய்தார்‌. மரியாளின்‌ கர்ப்பத்தில்‌ 
உண்டான குழந்தை, மனித மாம்சம்‌ உடுத்தப்பட்ட “தேவனுடைய 
வார்த்தையாக” இருந்தது (யோவான்‌ 1:1, 14). ரபீத்துவச்‌ சிந்தனையைத்‌ 
தொகுத்துரைத்த டேவிட்‌ ஹில்‌ அவர்கள்‌, “உலகதோற்றத்தில்‌ தேவனுடைய 
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ஆவியானவர்‌ செயல்பட்டது போன்றே, அதன்‌ புதுப்பித்தலிலும்‌ செயல்படும்படி 
ஆவியானவர்‌ எதிர்பார்க்கப்‌ பட்டார்‌” என்று எழுதினார்‌.” மேலும்‌ அவர்‌, 
“(பரிசுத்த ஆவியானவராகிய?) தேவனுடைய படைக்கும்‌ வல்லமையும்‌ 
செயல்பாடும்‌, மேசியாத்துவ மீட்பரை உற்பவிக்கச்‌ செய்தல்‌ மூலமாக புது 
படைப்பை தொடங்கச்‌ செய்தது என்று மத்தேயு சுவிசேஷம்‌ மறைமுகமாக 
உணர்த்துகிறது என்றும்‌ விளக்கம்‌ அளித்தார்‌.” 

வசனம்‌ 21. மேலும்‌ தூதன்‌, மரியாளின்‌ கர்ப்பத்தில்‌ இருந்தது ஒரு 
ஆண்குழந்தை என்றும்‌ அதற்கு இயேசு என்று பெயரிடவேண்டும்‌, ஏனெனில்‌ 
அவர்‌ தமது ஜனங்களின்‌ பாவங்களை நீக்கி அவர்களை இரட்சிப்பார்‌ என்றும்‌ 
யோசேப்புக்குத்‌ தகவல்‌ அளித்தார்‌. “இயேசு” (16505) என்பது “யோசுவா” 
(Yehoshua) என்ற எபிரெயப்‌ பெயரின்‌ கிரேக்க வடிவமாகும்‌, இது “யாவேயே 
இரட்சிப்பு” என்று அர்த்தப்படுகிறது. இந்தப்‌ பொதுவான யூதப்பெயர்‌ 
(நடபடிகள்‌ 18:6; கொலோசெயர்‌ 4:11), தேவனுடைய குமாரன்‌ இந்த 
உலகத்திற்கு வந்த நோக்கத்தைக்‌ குறிப்பிட்டபடியால்‌, இது தேர்ந்துகொள்ளப்‌ 
பட்டது. “தமது ஜனங்களின்‌ பாவங்களை நீக்கி அவர்களை இரட்‌௫த்தல்‌” 
என்பதே அந்த நோக்கமாக இருந்தது (காண்க ஏசாயா 53:5, 6; எரேமியா 31:31- 
34; மத்தேயு 20:28; 26:26-28; கலாத்தியர்‌ 4:4, 5; 1 தீமோத்தேயு 1:15). 

தள்ளுபடி ஆகமம்‌ ஒன்றில்‌ உள்ள ஒரு வசனப்பகுதியும்கூட, இந்தப்‌ 
பெயரின்‌ அர்த்தத்தை வெளிப்படுத்துகிறது: 


நூனின்‌ மகனான மேோரசுவா போர்க்கலையில்‌ வல்லவராயிருந்தார்‌, 

தீர்க்கதரிசனப்‌ பணிக்கு மோசேயின்‌ பின்வழித்‌ தோன்றலாக அவர்‌ 
இருந்தார்‌. 

அவரது பெயர்‌ மறைமுகமாய்‌. உரத்து, தேவனால்‌ 
தேர்ந்துகொள்ளப்‌ பட்ட வர்களுக்கு எதிராக எழும்பிய விரோதிகள்‌ மீது 
பழிதூர்க்கும்படியும்‌, 

இஸ்ரவேலுக்கு அதன்‌ சுதந்தரத்தைக்‌ கொடுக்கும்படியும்‌ 

அவர்‌ மாபெரும்‌ இடக்‌ ஆனார்‌.” 


முதலாம்‌ யோசுவா ஒரு இராணுவரீதியான இரட்சகராக இருக்கையில்‌, 
இரண்டாவது யோசுவா (இயேசு) ஆவிக்குரிய இரட்சகராக வந்தார்‌. 
நாட்டளவான நோக்கத்திற்காக - ரோமர்களின்‌ அடக்கு முறையில்‌ இருந்து 
யூதார்களை விடுவிப்பதற்காக - அல்லது பூமியின்மீது உலகப்பிரகாரமான 
இராஜ்யம்‌ ஒன்றை நிலைநாட்டுவதற்காக அவர்‌ வரவில்லை. அதற்குப்‌ 
பதிலாக அவர்‌, குற்றம்‌ மற்றும்‌ பாவத்தின்‌ விளைவுகள்‌ ஆகியவற்றில்‌ இருந்து 
மனிதகுலத்தை மீட்பதற்காகவே வந்தார்‌ (காண்க ரோமர்‌ 3:23, 24; 6:23). 
லியோன்‌ மோரீஸ்‌ அவர்கள்‌, “அவர்‌ தமது ஜனங்களின்‌ பாவங்களை நீக்கி 
அவர்களை இரட்சிப்பார்‌” என்ற கூற்றில்‌, “அவர்‌” (4௦5) என்ற தனி மாற்றுப்‌ 
பெயர்ச்சொல்‌ வலியுறுத்தம்‌ பெற்றுள்ளது, இது “அவர்‌ மற்றும்‌ வேறொருவரும்‌ 
இல்லை” என்று அர்த்தப்படுகிறது என்று விளக்கப்படுத்தினார்‌.”? 

இயேசு முதலில்‌, “தமக்குச்‌ சொந்தமானதில்‌” (யூத மக்களினத்தில்‌) வந்த 
வேளையில்‌, அவர்‌ மனிதகுலம்‌ முழுமையையும்‌ இரட்சிக்க வந்தார்‌ (யோவான்‌ 
3:16-21). பெரும்பகுதி யூதர்கள்‌ அவரைப்‌ புறக்கணித்தனர்‌ (யோவான்‌ 1:11), 
அனால்‌ புறஜாதியாரும்‌ அவரது இராஜ்யத்திற்குள்‌ வரவேற்கப்‌ பட்டனர்‌. 
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“அவருடைய நாமத்தின்மேல்‌ விசுவாசமுள்ளவர்களாய்‌ அவரை ஏற்றுக்‌ 
கொண்டவர்கள்‌ எத்தனைபேர்களோ, அத்தனைபேர்களும்‌ தேவனுடைய 
பிள்ளைகளாகும்படி, அவர்களுக்கு அதிகாரங்‌ கொடுத்தார்‌” (யோவான்‌ 1:12). 
இது, அவரை விசுவாசிப்பவர்கள்‌ “தேவனுடைய பிள்ளைகளாக இருக்கின்றனர்‌” 
என்று அர்த்தப்படுவதில்லை, ஆனால்‌ விசுவாசிப்பவர்களுக்கு தேவனுடைய 
பிள்ளைகளாகும்‌ உரிமை அதிகாரம்‌ தரப்படுகிறது என்றே அர்த்தப்படுறெது. 
பிறக்கின்ற எல்லா மக்களும்‌ இறப்பார்கள்‌ (எபிரெயர்‌ 9:27), ஆனால்‌ இயேசு 
ஒருவர்‌ மாத்திரமே, குறிப்பாக மரிப்பதற்காகவே பிறந்தார்‌. அவர்‌ நமது 
பாவங்களுக்குப்‌ பூரணமான பலியாகும்படி வந்தார்‌ (எபிரெயர்‌ 9:26-28; 10:5- 
70: 1 யோவான்‌ 2:2; 4:10). 





ர்க்கதரிசனம்‌ - கன்னியிடம்‌ பிறத்தல்‌ (1:22, 23) 
த மதத 


2 தீர்க்கதரிசியின்‌ மூலமாய்க்‌ கர்த்தராலே உரைக்கப்பட்டது நிறைவேறும்படி 
இதெல்லாம்‌ நடந்தது: 23 அவன்‌ “இதோ, ஒரு கன்னிகை கர்ப்பவதியாகி ஒரு 
குமாரனைப்‌ பெறுவாள்‌; அவருக்கு இம்மானுவேல்‌,” என்று பேரிடுவார்கள்‌ 
என்று சொன்னான்‌. இம்மானுவேல்‌ என்பதற்குத்‌, “தேவன்‌ நம்மோடிருக்கிறார்‌” 
என்று அர்த்தமாம்‌. 


வசனம்‌ 22. பழைய ஏற்பாட்டுத்‌ தீர்க்ககரிசனங்களை இயேசு 
நிறைவேற்றுவார்‌ [நிறைவேற்றினார்‌] என்று வலியுறுத்தும்‌ பல குறிப்புகளில்‌ 
முதலாவது குறிப்பை இவ்வசனம்‌ கொண்டுள்ளது (1:22; 2:15, 17, 23; 
4:14; 8:17; 12:17; 13:35; 21:4; 26:56; 27:9). மலைப்பிரசங்கத்தில்‌ இயேசு, 
“நியாயப்பிரமாணத்தையானாலும்‌ தீர்க்ககரிசனங்களையானாலும்‌ 
அழிக்கிறதற்கு வந்தேன்‌ என்று எண்ணிக்கொள்ளாதேயுங்கள்‌; அழிக்கிறதற்கு 
அல்ல, நிறைவேற்றுகிறதற்கே வந்தேன்‌” என்று உரைத்தார்‌ (5:17). இதெல்லாம்‌ 
என்பது, இப்பகுதியில்‌ விவரிக்கப்‌ பட்டுள்ள, கன்னியின்‌ கர்ப்பத்தில்‌ அற்புதமாக 
உற்பவித்து கிறிஸ்து பிறந்த நிகழ்வை உரைக்றெது (1:18-25). இவ்விடத்தில்‌ 
மத்தேயு, தீர்க்கதரிசியின்‌ மூலமாய்க்‌ கர்த்தராலே உரைக்கப்பட்டது என்று 
வெளிப்படையாக உரைத்திருக்க, மற்ற வேளைகளில்‌ தீர்க்கதரிசி மாத்திரமே 
குறிப்பிடப்படுகிறார்‌ மற்றும்‌ தெய்வீக ஏவுதல்‌ யூகித்துக்‌ கொள்ளப்பட 
வேண்டியதாக உள்ளது. இங்கு பெயர்‌ உரைக்கப்படாத தீர்க்கதரிசியாக 











இருப்பவர்‌ ஏசாயா ஆவார்‌. 

வசனம்‌ 23. இங்கு குறிப்பிடப்பட்ட தீர்க்கதரிசனம்‌ ஏசாயா 7:14ல்‌ 
இருந்து வந்துள்ளது: “இதோ, ஒரு கன்னிகை கர்ப்பவதியாகி ஒரு 
குமாரனைப்‌ பெறுவாள்‌.” '1/718/ (என்ற) எபிரெய வார்த்தைக்குப்‌ பதிலாக, 
“கன்னிப்பெண்‌” என்று அர்த்தப்படும்‌ றயா//21௦௦ (என்ற) கிரேக்கச்‌ சொற்றொடர்‌ 
உள்ள செப்துவஜிந்த்‌ வேதாகமத்தை மத்தேயு பின்பற்றினார்‌. பழைய 
ஏற்பாட்டில்‌, “எ என்பது திருமணம்‌ ஆகாத “இளம்பெண்ணை” அல்லது 
“கன்னிப்பெண்ணை” அடிக்கடி அர்த்தப்படுத்திற்று (காண்க ஆதியாகமம்‌ 
24:43; உன்னதப்‌ பாட்டு 1:3; 6:8). வேறு மூன்று முறைகள்‌ இது, திருமணமாகாத 
இளம்‌ பெண்ணைக்‌ குறிக்றெது (காண்க யாத்திராகமம்‌ 2:8; சங்கீதம்‌ 68:25; 
நீதிமொழிகள்‌ 30:19). சாட்சியத்தின்‌ கனமானது, திருமணமான பெண்ணைக்‌ 
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குறிப்பதற்கு, பழைய ஏற்பாட்டில்‌ “எ என்ற சொல்‌, ஒருக்காலும்‌ 
பயன்படுத்தப்படவில்லை என்ற நிலைப்பாட்டை ஆதரிக்கிறது. 

ஏசாயா 7:14ன்‌ மொழிபெயர்ப்பிற்கு அப்பால்‌, இவ்வசனத்தைப்‌ பற்றிப்‌ 
பிற கேள்விகள்‌ எழுப்பப்பட வேண்டியுள்ளன. இந்தத்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌, 
கன்னிபெண்ணிடம்‌ இருந்து கிறிஸ்து பிறத்தலை மாத்திரம்‌ உரைக்கிறதா, 
அல்லது ஒரு இரட்டை நிறைவேற்றம்‌ உள்ளதா? ஏசாயா புத்தகத்தில்‌ உள்ள 
தீர்க்கதரிசனம்‌, அதன்‌ தோற்றகால வாசகர்களால்‌ எவ்வாறு விளக்கம்‌ அளிக்கப்‌ 





பட்டது? இந்தத்‌ தீர்க்கதரிசனத்தை மத்தேயு எவ்வாறு பயன்படுத்தினார்‌? 
கி.மு. சுமார்‌ 7385ல்‌, ஆராம்‌ (சரியா) நாட்டின்ரேத்சீன்‌ மற்றும்‌ இஸ்ரவேல்‌ 
நாட்டின்‌ பெக்கா ஆகிய இரண்டு அரசர்களும்‌ (ஏசாயா 7:1), தாவீதின்‌ 





இராஜாீகப்‌ பரம்பரையை (ஏசாயா 7:6). அழிக்கத்‌ தேவன்‌ அவர்களை அனுமதிக்க 
மாட்டார்‌ என்பதை உறுதிப்படுத்துவதற்காக, கொடுமையான அரசனான 





ஆகாஸ்‌ என்பவருக்கு, இந்தத்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ ஏசாயாவினால்‌ தரப்பட்டது. 
தேவனால்‌ தேர்ந்துகொள்ளப்பட்டிருந்த அவரது மக்களை ஆளும்படிக்கு, ஒரு 
இராஜ பரம்பரையை நிலைநாட்டுவதற்காக, புறதெய்வ வணக்கத்தவரான 
இந்த அரசர்கள்‌ தங்கள்‌ கொடிய சூழ்ச்சியான திட்டத்தை நிறைவேற்றுவதைத்‌ 
தேவன்‌ தடுப்பார்‌ (காண்க அதியாகமம்‌ 49:10; 2 சாமுவேல்‌ 7:12, 13). கர்த்தர்‌ 
தமது வாக்குத்தத்தத்தின்‌ நிறைவேற்றத்தில்‌, தீர்க்ககரிசியொன ஏசாயா மூலமாக, 
ஆகாஸ்‌ அரசருக்கு ஒரு அடையாளத்தை அளித்தார்‌: 


ஆதலால்‌ ஆண்டவர்‌ தாமே உங்களுக்கு ஒரு அடையாளத்தைக்‌ 
கொடுப்பார்‌: இதோ, ஒரு கன்னிகை கர்ப்பவதியாகி ஒரு குமாரனைப்‌ 
பெறுவாள்‌, அவருக்கு இம்மானுவேல்‌ என்று பேரிடுவாள்‌, தீமையை 
வெறுத்து நன்மையைத்‌ தெரிந்துகொள்ள அறியும்‌ வயது மட்டும்‌ அவர்‌ 
வெண்ணெயையும்‌ தேனையும்‌ சாப்பிடுவார்‌. அத்தப்‌ பிள்ளை தையை 
வெறுக்கவும்‌, நன்மையைக்‌ தெறிந்துகொரர்மானாம்‌ DEO, 
ரீ ஆரு விற தேசம்‌ அதின்‌ இண்டு ாஜாக்கனால்‌ விட்டுவிட்டு 
(ஏசாயா 7:14-16; என்னால்‌ வலியுறுத்தப்‌ படுகிறது). 


ஆகாசுக்கு ஒரு அடையாளமாக இருப்பதற்கு, இந்தத்‌ தீர்க்கதரிசனத்தில்‌, 
தொடக்கத்தில்‌ பேசப்பட்ட மகன்‌ மிக விரைவிலேயே பிறக்க வேண்டியிருந்தது. 
ஒருசில ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்பு அசீரியாகள்‌ இஸ்ரவேல்‌ நாட்டிற்கும்‌ (கி.மு. 
733) ஆராம்‌ நாட்டிற்கும்‌ (கி.மு. 732) எதிராக வந்தனர்‌ மற்றும்‌ அவர்கள்‌ 
பல இடங்களைக்‌ கைப்பற்றிக்‌ கொண்டனர்‌; பெக்காவும்‌ ரேத்சீனும்‌ 
கொல்லப்பட்டனர்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 15:29, 30; 16:9). கடைசியில்‌, இஸ்ரவேல்‌ 
நாடு கி.மு. 722ல்‌ அசீரியர்களால்‌ வீணாக்கப்பட்டது. இந்த மகனின்‌ பிறப்பு, 
கர்த்தர்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்தபடியே, இஸ்ரவேல்‌ மற்றும்‌ ஆராம்‌ 
நாடுகளுக்கு எதிராக ஆசீரியர்கள்‌ வருகைக்கு முன்னதாக நடைபெற்றது. 
இந்தப்‌ பிறப்பு, காலத்தின்‌ அளவையாக மாத்திரம்‌ குறிப்பிடப்பட்டது 
என்பது ஆகாசுக்கு அடையாளமாக இருந்தது. ஒரு பிள்ளை பிறக்கவும்‌ அது 
நன்மை தமை அறியும்‌ வயதை அடையவும்‌ தேவையான காலம்‌ என்பது, இங்கு 
கூறப்பட்ட இரு அரசர்களும்‌ காட்சியில்‌ இருந்து மறைவதற்கு முன்‌ கடந்து 
செல்ல வேண்டிய காலமாக இருக்கும்‌. இந்தத்‌ தீர்க்கதரிசனத்தில்‌, கன்னியிடம்‌ 
இருந்து பிறத்தல்‌ என்ற பகுதியை ஆகாஸ்‌ புரிந்துகொண்டிருக்க மாட்டார்‌, அவர்‌ 
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இதன்‌ கால அடையாளப்‌ பகுதியை மாத்திரமே காண்பார்‌. இவ்விரு அரசர்களும்‌ 
அழியப்போகின்றனர்‌ என்பதால்‌, ஆகாஸ்‌ அரசர்‌ திகிலேத்‌ பிலேசருடன்‌, பரஸ்பர 
நன்மைக்கான ஒப்பந்தம்‌ செய்யக்கூடாது என்று ஏசாயா எச்சரித்தார்‌. 

இந்தத்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌, கன்னிப்‌ பெண்ணிடம்‌ இருந்து இயேசு பிறந்ததில்‌ 
நிறைவேற்றப்பட்டது என்று மத்தேயு கூறினார்‌ (1:23). அவரது உறுதிப்பாடு, 
தீர்க்கதரிசனத்தின்‌ இரட்டை இயல்பைக்‌ காண்பிக்கிறது. அது அத்த நானில்‌ 
அகாசுக்கு - அசீரியர்கள்‌ வருகையில்‌ இருந்து ஒரு நிம்மதி என்ற வகையில்‌ 
- ஒரு நடைமுறைப்‌ பயன்பாட்டைக்‌ கொண்டிருந்தது; மற்றும்‌ அது 
வேறொரு நூாண்க்கான - கன்னிப்பெண்ணிடம்‌ இருந்து கிறிஸ்து பிறத்தல்‌ 
என்பதற்கான - நடைமுறைப்‌ பயன்பாட்டையும்‌ கொண்டிருந்தது. இந்தத்‌ 
தீர்க்கதரிசனத்தின்‌, கன்னியிடம்‌ இருந்து பிறத்தல்‌ என்ற பகுதியானது 
இயேசுவின்‌ பிறப்பில்‌ நிறைவேற்றப்‌ படுவதாக இருக்கும்‌. தீர்க்கதரிசனத்தின்‌ 
இந்தப்‌ பகுதியை ஆகாஸ்‌ இராஜா புரிந்து கொண்டிருக்க மாட்டார்‌. ஒருவேளை 
மத்தேயு இதை நமக்காகத்‌ தெளிவாகச்‌ சுட்டிக்‌ காண்பித்திராதிருந்தால்‌, இதை 
நாமும்‌ புரிந்துகொண்டிருக்க மாட்டோம்‌. 

தாவீதின்‌ குமாரனாக, மேசியா என்ற வகையில்‌ இயேசு வந்தார்‌ என்று 
காண்பிக்க, ஏசாயா 7:14ம்‌ வசனத்தை மத்தேயு மேற்கோள்‌ காண்பித்தார்‌. 
தாவீதின்‌ ஆட்சிப்‌ பரம்பரை பற்றி அவருக்குத்‌ தரப்பட்ட வாக்குத்தத்தங்களை, 
எல்லாக்‌ காலத்திற்குமாக நிறைவேற்றவே அவர்‌ [இயேசு] வந்தார்‌ (2 சாமுவேல்‌ 
7:12, 13). இத்துடன்‌ கூடுதலாக, மரியாள்‌ இன்னும்‌ கன்னிப்‌ பெண்ணாக 
இருந்தபோதே, அவளிடத்தில்‌ இயேசு அற்புதமாய்க்‌ கர்ப்பத்தில்‌ உற்பவித்துப்‌ 
பிறந்தார்‌. மரியாளிடத்தில்‌ இயேசு பிறத்தல்‌ என்ற ஒரே ஒரு கன்னிப்பிறப்பையே 
தேவன்‌ பயன்படுத்தினார்‌.?! 

“இம்மானுவேல்‌?” என்பது “தேவன்‌ நம்மோடு இருக்கிறார்‌” 
என்று அர்த்தப்படுகிறது, இது திரு அவதாரத்தினால்‌ இயேசுவில்‌ 
நிறைவேற்றப்பட்டுள்ளது (காண்க ஏசாயா 2:6, 7). பழைய ஏற்பாட்டில்‌, “தேவன்‌ 
நம்மோடு இருக்றொர்‌” என்ற சொல்விளக்கம்‌, தேவனுடைய மக்களின்‌ வாழ்வில்‌ 
அவரது செயல்‌ மற்றும்‌ பிரசன்னம்‌ ஆகியவற்றை விவரிக்கப்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
பட்டது. புதிய ஏற்பாட்டில்‌ இது, தேவனுடைய மக்களின்‌ மத்தியில்‌ அவரது 
ஜீவனுள்ள பிரசன்னத்தைக்‌ குறிக்கிறது. “வார்த்தை” என்பது “தேவனோடு” 
இருந்தது மாத்திரமின்றி, அதுவே “தேவனாகவும்‌” இருந்தது (யோவான்‌ 1:1). 
“அந்த வார்த்தை மாம்சமாகி, கிருடையினாலும்‌ சத்தியத்தினாலும்‌ நிறைந்தவராய்‌, 
நமக்குள்ளே வாசம்பண்ணினார்‌” (யோவான்‌ 1:14). இதோ, “உலகத்தின்‌ 
முடிவுபரியந்தம்‌ சகல நாட்களிலும்‌ நான்‌ உங்களுடனேகூட இருக்கிறேன்‌ 
(மத்தேயு 28:20) என்ற - இம்மானுவேல்‌ வாக்குத்தத்தத்துடன்‌ முடிவடைகிறது 
என்பது பொருத்தமானதாகவே உள்ளது” என்று உற்றுக்கவனித்துள்ளரர்‌.22 

















காத்திருந்த காலம்‌ - விசுவாசத்தின்‌ காலம்‌ (1:24, 25) 
யோசேப்பு நித்திரைதெளிந்து எழுந்து, கர்த்தருடைய தூதன்‌ தனக்குக்‌ 
கட்டளையிட்ட படியே தன்‌ மனைவியைச்‌ சேர்த்துக்கொண்டு; “அவள்‌ தன்‌ 
முதற்பேறான குமாரனைப்‌ பெறுமளவும்‌ அவளை அறியாதிருந்து, அவருக்கு 


இயேசு என்று பேரிட்டான்‌. 
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வசனம்‌ 24. யோசேப்பு தன்‌ கனவில்‌ இருந்து விழித்து எழுந்தபோது, தமக்குக்‌ 





கூறப்பட்டதன்‌ உண்மைத்தன்மையை நம்பி, மரியாளைத்‌ தன்‌ மனைவியாகச்‌ 
சேர்த்துக்கொள்ள வேண்டும்‌ என்ற தூதரின்‌ கட்டளைக்கு உடனடியாக 
இணங்கினார்‌. யோசேப்பு, “தேவனுடைய சித்தத்திற்குக்‌ கழ்ப்படிவதற்காக, 
யூதத்துவத்‌ தந்தையின்‌ மாபெரும்‌ சிலாக்கியம்‌ என்று அடிக்கடி உணர்ந்தறியப்‌ 
படுதலை - தமது முதற்பேறான மகனை எதிர்பார்த்தலை - விட்டுக்கொடுக்க 
மனவிருப்பம்‌ கொண்டார்‌. 22 





மரியாள்‌ கர்ப்பமாயிருந்ததை, எலிசபெத்‌ (மற்றும்‌ அவளது கணவர்‌ 
சகரியாவையும்‌ நாம்‌ யூகிக்கலாம்‌) தவிர, மற்ற எத்தனை பேர்‌ அறிந்திருந்தனர்‌ 
என்று நாம்‌ அறிய வழி எதுவும்‌ இருப்பதில்லை. மரியாள்‌ கன்னியாக 
இருக்கும்போதே குழந்தை பெறுவாள்‌ என்று அவளுக்கு காபிரியேல்‌ தூதர்‌ கூறிய 
வேளையில்‌, அவளது “உறவினளான” எலிசபெத்து ஏற்கனவே தனது மகனான 
யோவானை ஆறுமாதமாகத்‌ தனது வயிற்றில்‌ சுமந்து கர்ப்பினியாயிருந்தாள்‌ 
லூக்கா 1:36). தூதன்‌ அறிவித்த உடனே பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ மரியாள்‌ 
கர்ப்பவதியானாள்‌ என்று வசனப்‌ பகுதி மறைமுகமாக உணர்த்துறெது. மற்றும்‌ 
அவள்‌ “அந்நாட்களில்‌” (லூக்கா 1:39) எலிசபெத்தைக்‌ காண்பதற்காகச்‌ சென்றாள்‌. 
அந்த வேளையில்‌ மரியாள்‌ கர்ப்பமாக இருந்ததை அவளது உறவினள்‌ அறிந்தாள்‌ 
லூக்கா 1:42, 43). எலிசபெத்துடன்‌ மரியாள்‌, “ஏறக்குறைய மூன்றுமாதம்‌” 
தங்கியிருந்தாள்‌ லூக்கா 1:56), இது அவள்‌ வீடு திரும்பிய வேளையில்‌, அவளது 
கர்ப்பம்‌ வெளித்தெரியத்‌ தொடங்கிற்று என்று அர்த்தப்படுகிறது. யோசேப்பின்‌ 
கனவில்‌ தூதன்‌ தோன்றிய உடனே அவர்‌, அவளை மரியாளை தமது மனைவியாக 
ஏற்றுக்கொண்டார்‌ என்று முறைமுகமாக உணர்த்தப்‌ பட்டிருப்பதால்‌, அவளது 
சூழ்நிலை பற்றி மற்ற சிலர்‌ அறிந்திருக்கலாம்‌.”* 

வசனம்‌ 25. ஆனால்‌ [யோசேப்பு] அவள்‌ ஒரு மகனைப்‌ பெறுமளவும்‌ 
அவளைக்‌ கன்னி கழியாமல்‌ காத்தார்‌. இந்தக்‌ கூற்று, இது கன்னி கர்ப்பவதியாகி 
குழந்தையைப்‌ பெற்றாள்‌ என்ற உண்மையை அடிக்கோடிடுறெது. [அவர்‌] 
அவளைக்‌ கன்னி கழியாமல்‌ காத்தார்‌” என்பதற்குப்‌ பதிலாக, கிரேக்க வசனத்தில்‌ 
மற்றும்‌ தமிழ்‌ வேதாகமத்தில்‌ “அவர்‌ அவளை அறியாதிருந்து”” (காண்க 
NKJV) என்றுள்ளது. “அறிதல்‌” என்ற மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள gஓiற05k௦ 
என்ற இரேக்கச்‌ சொற்றொடர்‌, அதற்குச்‌ சமமான (௭42: என்ற) எபிரெயச்‌ 
சொல்லுடன்‌, பாலுறவுக்குப்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட நயமான வார்த்தைகளாக 
இருந்தன (காண்க ஆதியாகமம்‌ 4:1, 17, 25; லூக்கா 1:34; 18157), சில கிரேக்க 
கையெழுத்துப்‌ பிரதிகளில்‌, “முதற்பேறான” என்ற பெயர்‌ உரிச்சொல்‌ “மகன்‌” 
என்று மாற்றியமைக்கப்‌ பட்டுள்ளது, இது ஒருவேளை லூக்கா 2:7ல்‌ உள்ள 
பின்வரும்‌ வசனப்பகுதியில்‌ இருந்து கடனாகப்‌ பெறப்பட்டிருக்கலாம்‌: “அவள்‌ 
குன்‌ முதற்பேறான குமாரனைப்பெற்று ... .” 

மாசற்ற கர்ப்பம்‌ என்ற உபதேசம்‌ அதன்‌ மேம்போக்கான நிலையில்‌, 
தவறாக வழிநடத்துவதாக இருக்கிறது. இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌ இயேசு 
கிறிஸ்துவைக்‌ குறிப்பிடுவதே இல்லை; இது மரியாளைக்‌ குறிக்கிறது.” அவள்‌ 
தெய்வீகமானவளாக இருக்கிறாள்‌ எனவே ஆராதிக்கப்படத்‌ தகுதியுள்ளவளாக 
இருக்கிறாள்‌ என்பதே கருத்தாக உள்ளது. இந்த உபதேசத்தை வேதாகமம்‌ 
போதிப்பதில்லை; உண்மையில்‌ இது அவளுடைய மனிதத்தன்மையின்‌ மீது மன 
ஈர்ப்பைப்‌ பதிக்கிறது (12:46-50; 13:55; லூக்கா 2:48-51; யோவான்‌ 2:3, 4; 19:25-27). 
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மாசற்ற கர்ப்பம்‌ என்ற உபதேசம்‌, மரியாளின்‌ நிரந்தரமான கன்னித்தன்மையை 
உரிமைகோரும்‌ இன்னொரு உபதேசத்துடன்‌ தொடர்புபடுத்தப்‌ பட்டுள்ளது. 
இருப்பினும்‌, அவளும்‌ யோசேப்பும்‌, கிறிஸ்துவின்‌ பிறப்பு “வரையிலும்‌” (1:25) 
அல்லது கிறிஸ்து பிறந்த பின்பு, சாதாரணமாகப்‌ பாலுறவுகள்‌ தொடங்கும்‌ காலம்‌ 
வரையிலும்‌, பாலுறவு கொள்ளாது இருந்தனர்‌ என்று மாத்திரமே மத்தேயுவின்‌ 
கூற்று அர்த்தப்படுத்துறெது. மரியாள்‌ மற்ற பிள்ளைகளைப்‌ பெற்றெடுத்தாள்‌ 
என்பது தெளிவாக உள்ளது, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ வழக்கமான வகையில்‌ 





யோசேப்பின்‌ மூலம்‌ கருத்தரிக்கப்பட்டன என்பதும்‌ தெளிவாக உள்ளது (12:46; 
13:55, 56). 

இயேசு பிறக்கும்‌ வரையிலும்‌ மரியாளுடன்‌ பாலுறவு கொள்வதில்‌ 
இருந்து விலகியிருந்ததால்‌ யோசேப்பு, மரியாளுடைய மகன்‌ தேவனுடைய 
குமாரனாக இருந்தார்‌ என்று வெளிப்படுத்தப்பட்ட சத்தியத்தின்‌ மீது தமது 
சொந்த விசுவாசத்தைக்‌ காண்பித்தார்‌. இது, மரியாள்‌ ஒரு ஒழுக்கவீனமான 
பெண்ணாக இருந்தாள்‌ என்றும்‌ இயேசு ஒரு சட்டப்பூர்வமற்ற உறவினால்‌ 
வந்த பிள்ளை என்றும்‌ கூறுவதால்‌ தேவதூஷணம்‌ செய்பவர்களின்‌ குரல்களை 
என்றென்றைக்குமாக வாயடைக்கச்‌ செய்வதாக இருக்க வேண்டும்‌. 





யோசேப்பு, மரியாளைத்‌ தமது மனைவியாக ஏற்றுக்கொண்டது 
மாத்திரமின்றி, தூதனுடைய அறிவுறுத்துதலின்படியே (1:21), அவருக்கு இயேசு 
என்று பெயரிட்டார்‌. அவர்‌ இதைச்‌ செய்தபோது, இயேசுவுக்கு “யோசேப்பின்‌ 
குமாரன்‌” என்ற சட்டப்பூர்வமான அந்தஸ்தை அவர்‌ யோசேப்பு கொடுத்தார்‌ 
(1:16; 13:55; யோவான்‌ 6:42). பெயர்‌ சூட்டும்‌ நிகழ்வு, இயேசு விருத்தசேதனம்‌ 
பண்ணப்பட்ட எட்டாம்‌ நாளில்‌ நடைபெற்றது (லூக்கா 2:21). “இயேசு” என்ற 
பெயர்‌ இந்தப்‌ பகுதியின்‌ தொடக்க மற்றும்‌ முடிவு வசனங்களில்‌ காணப்பட்டு, 
இவ்வசனப்‌ பகுதிக்குச்‌ சட்ட மிடுறெது (1:18, 25). 
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விரும்பப்படாத ஒரு குழந்தை (1:18-25) 

பல ஆண்டுகளுக்கு முன்பு, பழம்பெருமை வாய்ந்த ஒரு சிறிய கிராமத்தில்‌, 
ஒரு குழந்தை பிறந்தது. திருமண உறவுக்குப்‌ புறம்பே கர்ப்பமான ஒரு 
தாயிடம்‌ இருந்து அது பிறந்தது. அவளது கலாச்சாரத்தில்‌, அது மரண 
குண்டனையை விளைவிக்கக்‌ கூடியதாக இருந்தது. அவளது மணவாளன்‌, 
அவளது இக்கட்டான சூழ்நிலைகளிலும்‌, அவள்மீது அன்புகூர்ந்து, தமது 
திட்டங்களின்படியே அவளைத்‌ திருமணம்‌ செய்துகொண்டார்‌. இன்றைய 
நாட்களில்‌ சிலர்‌, இட்டமிடாத கர்ப்பம்‌ என்பதன்‌ வெட்கக்கேடு மற்றும்‌ சங்கடம்‌ 
ஆகியவற்றினூடே செல்லாதபடிக்கு, இந்த இளம்‌ பெண்ணுக்கு ஆலோசனை 
கூறியிருக்கலாம்‌. அந்தக்‌ குழந்தைக்குத்‌ தகப்பனிடம்கூட சொல்லாமல்‌, 
அவள்‌ தனது இரகசியத்தைக்‌ காத்துக்கொள்ளும்படியும்‌ கருக்கலைப்பு 
செய்துகொள்ளும்படியும்‌ அவர்கள்‌ அவளை அஊக்குவித்திருக்கலாம்‌. அப்போது 
அதைப்பற்றி ஒருவரும்‌ ஒருகாலத்திலும்‌ அறியாதிருப்பார்கள்‌. இந்தக்‌ கதையில்‌ 
வரும்‌ இளம்‌ பெண்‌ யாரென்று நீங்கள்‌ ஏற்கனவே யூ௫த்திராவிட்டல்‌, அது 
இயேசுவின்‌ தாயாகிய மரியாள்‌ தான்‌ என்பதை அறியுங்கள்‌. 
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கருக்கலைப்பு என்பது நீண்டகாலமாக இருந்துள்ளது. அப்போது 
மரியாளுக்கும்‌ அதற்கான வாய்ப்பு கிடைத்திருக்கும்‌. அவள்‌ தனது குழந்தையைக்‌ 
கருக்கலைப்பு செய்யலாம்‌ என்று தேர்ந்து கொண்டிருந்தால்‌, என்னவாகி 
இருக்கும்‌? இயேசு ஒருக்காலும்‌ பிறவாதிருந்தால்‌, என்னவாக இருக்கும்‌? 
அவர்‌ மரியாளின்‌ கர்ப்பத்தில்‌ இருந்தபோது, தேவனுடைய குமாரன்‌ மற்றும்‌ 
மீட்பர்‌ என்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ எவ்வகையிலாவது குறைவுள்ளவர்‌ ஆனாரா? 
இயேசு எப்படிப்பட்டவர்‌ என்பதை மரியாள்‌ அறிந்திருந்தாள்‌ (காண்க 
1:20-23; லூக்கா 1:26-38), மற்றும்‌ அவள்‌ ஒருக்காலும்‌ தனது குழந்தையைக்‌ 
கருக்கலைப்பின்‌ மூலம்‌ அழிக்கச்‌ சம்மதிக்கமாட்டாள்‌; ஆனால்‌ ஒருவேளை 
அவள்‌ அவ்வாறு செய்தாள்‌ என்று வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌. உலகத்தின்‌ சூழ்நிலை 
நம்பிக்கையற்ற வகையில்‌ இருந்தது போன்றே, அவர்‌ இல்லாத நிலையில்‌ உலகம்‌ 
இன்னும்‌ அதிகம்‌ நம்பிக்கையற்றதாகவும்‌ உதவியற்றதாகவும்‌ ஆகி இருக்கும்‌. 
ஒவ்வொரு நாளும்‌, ஒன்றுமறியாத ஆயிரக்கணக்கான மனித உயிர்கள்‌ 
கொல்லப்படுகின்றன. இந்தக்‌ குழந்தைகளில்‌ எத்தனை போர்கள்‌ உலகத்தை 
அசீர்வதிக்கும்படி வளர்ந்திருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ அந்த வாய்ப்பை 
ஒருக்காலும்‌ பெற்றுக்கொள்ளாமலே இறந்து போனார்கள்‌ அல்லவா? 

விரும்பப்படாத குழந்தைகள்‌ என்பது ஒரு புதிய கருத்து அல்ல. இயேசு 
பிறந்தபோது, அவர்‌ தமது பெற்றோர்கள்‌ மற்றும்‌ அனேகமாக ஒருசிலரைத்‌ தவிர 
மற்றவர்களால்‌ விரும்பப்படாதவராக இருந்தார்‌. 

பெறிய ஏது அவரை விழும்பவில்லை. அவர்‌ [ஏரோது] தமது 
அரியணையை அவர்‌ [இயேசு] பறித்துக்கொள்வார்‌ என்று அஞ்சினார்‌. தமது 
மூர்க்க வெறி மற்றும்‌ கொலைக்‌ தாண்டவம்‌ ஆகியவற்றினால்‌ அறியப்பட்டிருந்த 
பைத்தியக்காரரான இந்த இராஜா, “யூதரின்‌ அரசராயிருக்கும்படி” இந்தக்‌ 
குழந்தை பிறந்தது என்று கேள்விப்பட்டு, இவரைக்‌ கொலை செய்யக்‌ தேடினார்‌ 
(2:7-18). 

அவா்‌ ATG CLS, DCW DINGES GODLG II இருந்த LAL 
அவது அணியின்‌ அ. அவரைப்‌ புறக்கணித்தனர்‌ (யோவான்‌ 7:5). 
அவரது சகோதரர்களில்‌ எவரும்‌, அவர்‌ உயிர்த்தெழுகலுக்குப்‌ பின்பு வரையிலும்‌, 
விசுவாசிகளாக இருக்கவில்லை (யோவான்‌ 7:5; நடபடிகள்‌ 1:14; 1 கொரிந்தியர்‌ 
15:7). 

தமா நிர்வாகம்‌ அவ விறும்பவிவ்லை, யோவான்‌, “அவர்‌ தமக்குச்‌ 
சொந்தமானதிலே வந்தார்‌, அவருக்குச்‌ சொந்தமானவர்களேோ அவரை 
ஏற்றுக்கொள்ளவில்லை” என்று எழுதினார்‌ (யோவான்‌ 1:11; காண்க ஏசாயா 
53:3-9). 

மனித உயிர்‌ தேவனுடைய பரிசு என்பதை நாம்‌ மகிழ்வுடன்‌ நினைவுகூர 
வேண்டும்‌. இது நாம்‌ நமது பிள்ளைகளை, அவர்கள்‌ கர்ப்பத்தில்‌ இருக்கும்‌ 
வேளையிலும்‌ அவர்கள்‌ பிறந்த பின்னும்‌, அவர்களை நடத்தும்‌ வகையில்‌ 
தெளிவாக வேண்டும்‌. கருக்கலைப்புக்கு - ஒன்றுமறியாத மற்றும்‌ தற்காத்துக்‌ 
கொள்ள முடியாத நிலையில்‌ உள்ள பிறவாக்‌ குழந்தைகளை அழித்தலுக்கு - 
எதிராக உறுதியான நிலைப்பாட்டை நாம்‌ மேற்கொள்ள வேண்டும்‌. இத்துடன்‌ 





கூடுதலாக நாம்‌, புறக்கணிக்கப்‌ பட்ட அல்லது தவறாகப்‌ பயன்படுத்தப்‌ படுகிற 
பிள்ளைகள்‌ மீது பரிவிரக்கம்‌ காண்பிக்க வேண்டும்‌. 
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கன்னியிடம்‌ பிறத்தல்‌ 
(1:18-25) 


இயேசு அற்புதமாக உற்பவித்தது மற்றும்‌ அவர்‌ கன்னிப்‌ பெண்ணிடம்‌ 
இருந்து பிறந்தது ஆகியவை கிறிஸ்தவ விசுவாசத்தின்‌ முக்கியமான தூண்களாக 
உள்ளன. இந்த நிகழ்வுகளுடன்‌ தொடர்புடைய ஐந்து முக்கியமான 
உற்றுக்கவனித்தல்களை நாம்‌ கவனிப்போமாக. (அவைகள்‌ “கன்னியிடம்‌ 
பிறத்தல்‌” என்று மாத்திரமே குறிப்பிடப்படும்‌.) 

சுன்னியிடம்‌ பறத்தல்‌, ஓழு தெய்வீக செயலாக இருந்தது. இயேசு இந்த 
உலகத்திற்கு வருதல்‌ என்பது, தேவனுடைய கிருபை மற்றும்‌ முன்செயல்‌ 
ஆகியவற்றின்‌ விளைவாக இருந்தது (யோவான்‌ 3:16; எபேசியர்‌ 2:8-10). 
மனிதன்‌ தன்னைத்‌ தானே இரட்சித்துக்‌ கொள்வதற்கு ஒன்றும்‌ செய்ய இயலாது 
இருந்தது. இயேசுவின்‌ அறிமுகம்‌ என்பது, தம்பதிகள்‌ பிள்ளை பெறும்படி 
விரும்பியதன்‌ விளைவாகவோ அல்லது மனித உயிர்‌ உற்பத்தியின்‌ இயல்பான 
செயல்முறையாகவோ இருக்கவில்லை. மாறாக அது, தேவனிடத்தில்‌ இருந்து 
வந்ததும்‌, பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ செயல்படுத்தப்பட்டதுமான ஒரு அற்புதமாக 
(1:18, 20; லூக்கா 1:35), நமது மனிதத்‌ தேவைக்குத்‌ தெய்வீக பதில்செயலாக 
இருந்தது. 

கன்னியெைம்‌ றல்‌, iiss NA நிறைவேற்ற. DOGED 
இயேசு இந்த உலகத்தில்‌ பிரவேசித்தல்‌, ஏசாயா தீர்க்ககரிசனத்தின்‌ நிறைவான 
நிறைவேற்றமாக இருந்தது: “இதோ, ஒரு கன்னிகை கர்ப்பவதியாகி ஒரு 
குமாரனைப்‌ பெறுவாள்‌; அவருக்கு இம்மானுவேல்‌ என்று பேரிடுவார்கள்‌” (1:23). 
கிறிஸ்துவின்‌ வருகை மூலமாக, தேவன்‌ தாவீதின்‌ அரியணையில்‌ அமர்வதற்கு 
அவரது சந்ததியை பாதுகாப்பதாகக்‌ கொடுத்த தமது வாக்குத்தத்தங்களை 
நிறைவேற்றினார்‌ (2 சாமுவேல்‌ 7:12, 13; நடபடிகள்‌ 2:29-36). 

அண்ணிய ம்‌ நிறத்‌) QWs முண்ணனி... அனில்‌ சோ... 
கிறிஸ்துவின்‌ முன்னிருப்பைப்‌ புதிய ஏற்பாடு போதிக்கிறது. “ஆதியிலே 
வார்த்தை இருந்தது, அந்த வார்த்தை தேவனிடத்திலிருந்தது, அந்த வார்த்தை 
தேவனாயிருந்தது” என்று யோவான்‌ 1:1 கூறுகிறது. இயேசு இந்த உலகத்திற்குள்‌ 
வந்தார்‌ என்பது அவர்‌ எப்போதுமே இருந்திருக்கிறார்‌ என்ற உண்மையுடன்‌ 
ஒன்று கலக்கிறது. 

கன்னியிடம்‌ (ரத்த, இயேசு எவ்வா முழுமையும்‌ தேவனாகவும்‌ 
WY WITS Qs ௦2.27 என்பதை விளக்கது. யோவான்‌ 
1:14ம்‌ வசனம்‌, “அந்த வார்த்தை மாம்சமா௫, கிருபையினாலும்‌ சத்தியத்தினாலும்‌ 














நிறைந்தவராய்‌, நமக்குள்ளே வாசம்பண்ணினார்‌” என்று உரைக்கிறது. 
(ஒரு மனிதப்பிறவியாகிய) மரியாள்‌, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ (தேவன்‌) 
மூலமாக ஒரு பிள்ளையைக்‌ கருத்தரித்தாள்‌, இது இயேசு ஓரே வேளையில்‌ 
தெய்வீகமானவராகவும்‌ மனிதராகவும்‌ இருந்தமைக்குக்‌ காரணமா௫றது (காண்க 
பிலிப்பியர்‌ 2:6, 7). அவர்‌ “தாவீதின்‌ குமாரன்‌” மாத்திரமல்ல ஆனால்‌ அவர்‌ 
“தேவனுடைய குமாரனாகவும்‌” இருக்கிறார்‌. அவர்‌ “இம்மானுவேலாக” 
அதாவது “தேவன்‌ நம்மோடு இருக்கிறார்‌” என்பவராக உள்ளார்‌. 

கன்னியிடம்‌ பறத்தல்‌, இயேசுவின்‌ 2922ல்‌ மற்றும்‌ 
பரலோகத்திற்கு AiO sds yard TTL OES. 
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இயேசு உலகத்திற்கு அற்புதமாக வந்தது போலவே, அவர்‌ இதை விட்டுப்‌ 
போகும்போதும்‌ அற்புதமாகச்‌ சென்றார்‌. அவரது மரணத்திற்குப்‌ பின்பு 
மூன்றாம்‌ நாளில்‌ அவர்‌ உயிர்ப்பிக்கப்பட்டார்‌ - இது அவரது தெய்வீகத்திற்குச்‌ 
சாட்சியளிக்கும்‌ வல்லமை நிறைந்த நிகழ்வாகும்‌ (ரோமர்‌ 1:4). நாற்பது நாட்கள்‌ 
அளவாக இயேசு, தம்மை உயிரோடு இருப்பவராகக்‌ காண்பித்த பின்பு, அவர்‌ 
பரலோகத்திற்கு ஏறிச்சென்று, தமது பிதாவினிடத்திற்குத்‌ திரும்பச்‌ சென்றார்‌ 

லூக்கா 24:51; நடபடிகள்‌ 1:9-11). 
கன்னியிடம்‌ பிறத்தலை மறுத்தல்‌ என்பது வேதவாக்கியங்களின்‌ 
ஏவுதலையும்‌ ஆதி சபையின்‌ சாட்சியத்தையும்‌ மறுத்தலாக உள்ளது. அது 
மரியாளை ஒரு விபசாரியாக்குவதாகவும்‌ இயேசுவை சட்டப்பூர்வமற்ற 
வகையில்‌ பிறந்த பிள்ளையாக்குவதாகவும்‌ இருக்கும்‌. மற்றும்‌, அது இயேசுவை 
ஒரு பொய்யராகவும்‌ ஏமாற்றுக்காரராகவும்‌ ஆக்குவதாக இருக்கும்‌. 
கன்னியிடம்‌ பிறத்தலைப்‌ புறக்கணித்தல்‌ என்பது இயேசுவின்‌ தெய்வீகத்தையும்‌ 
இரட்சிப்பதற்கு அவர்‌ கொண்டுள்ள வல்லமையும்‌ புறக்கணித்தலாக இருக்கும்‌. 
டேவிட்‌ ஸ்டீவர்ட்‌ 





யோசேப்பு (1:18-25) 

யோசேப்பைப்‌ பற்றி வேதாகமப்‌ பதிவேடு அதிகமாக நமக்குக்‌ 
கூறுவதில்லை. அவர்‌ தாவீதின்‌ சந்ததியில்‌ வந்தவர்‌ என்றும்‌ (1:16, 20) 
நாசரேத்தில்‌ வாழ்ந்தவர்‌ என்றும்‌ லூக்கா 2:4) நாம்‌ அறிகிறோம்‌. அவர்‌ 
மரியாளுக்குக்‌ கணவராக நியமிக்கப்‌ பட்டிருந்தார்‌ லூக்கா 1:27) மற்றும்‌ அவள்‌ 
தெய்வீகத்தினால்‌ கர்ப்பமானாள்‌ என்று தூதன்‌ மூலமாக அவருக்குத்‌ தகவல்‌ 
அளிக்கப்பட்டிருந்தது (1:18-21). யோசேப்பு ஒரு நீதிமானாகவும்‌ பரிவிரக்கம்‌ 
உடையவராகவும்‌ இருந்து தேவனுடைய வசனத்திற்குக்‌ கழ்ப்படிந்தார்‌ (1:19, 
24, 25; 2:14, 21, 22). இறிஸ்துவின்‌ பிறப்பிற்குப்‌ பின்பு அவர்‌, நாசரேத்தூரில்‌ 
வாழ்ந்து தச்சுத்‌ தொழில்‌ செய்துகொண்டிருந்தார்‌ (13:55). அவர்‌, இயேசுவுக்குப்‌ 
பன்னிரெண்டு வயதானபோது, தமது குடும்பத்துடன்‌ எருசலேமுக்குச்‌ சென்று 
அவரது (இயேசுவின்‌) ஞானத்தைக்‌ கண்டார்‌. அதன்பின்பு அந்தக்‌ குடும்பம்‌ 
நாசரேத்தூருக்குத்‌ திரும்பிற்று மற்றும்‌ யோசேப்பு, இயேசுவின்‌ பூமிக்குரிய 
தந்தையாக செயல்படத்‌ தொடர்ந்தார்‌ லூக்கா 2:41-52). இந்த வேளைக்குப்‌ 
பின்பு அவரது வாழ்வு பற்றி, அவரும்‌ மரியாளும்‌ குறைந்த பட்சம்‌ மற்ற ஆறு 
பிள்ளைகளைப்‌ பெற்றெடுத்தனர்‌ (13:55, 56) என்பதைத்‌ தவிர, வேறு எதையும்‌ 
நாம்‌ அறிவதில்லை. அவர்‌ யோசேப்பு, கிறிஸ்து சிலுவையில்‌ அறையப்பட்ட 
வேளையில்‌, ஏற்கனவே மரித்திருந்தார்‌ என்பது தெளிவாகக்‌ காணப்படுகிறது 
(யோவான்‌ 19:25-27). 








இரண்டு வெறுமையான இடங்கள்‌ (1:18-25) 
இயேசுவின்‌ இந்த வரலாற்றில்‌ இன்னொரு பக்கம்‌ உள்ளது. பலர்‌ 
அவரைக்‌ குழந்தையாக விரும்புகின்றனர்‌ ஆனால்‌ அவரை வளர்ந்த 
மனிதராக விரும்புவதில்லை. அவர்கள்‌ குழந்தை இயேசுவின்‌ பிறப்பைக்‌ 
கொண்டாடுகின்றனர்‌, ஆனால்‌ அவரை கர்த்தர்‌ மற்றும்‌ இராஜா என்ற வகையில்‌ 
அவர்கள்‌ புறக்கணிக்கின்றனர்‌ (நடபடிகள்‌ 2:14-47). 
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இரண்டு வெறுமையான இடங்கள்‌, நீண்டகாலமாக முக்கியமானவையாக 
உள்ளன: வெறுமையான முன்னணை மற்றும்‌ வெறுமையான கல்லறை. இயேசு 
முன்னணையிலேயே தங்கி இருக்கவில்லை. அவர்‌ வளர்ந்து பூரணமான, 
பாவமற்ற வாழ்வை நடத்தினார்‌. அவர்‌ போதித்தல்‌ மற்றும்‌ குணமாக்குதலின்‌ 
ஊழியத்தை நடத்தினார்‌. கடைசியாக அவர்‌, நமது பாவங்கள்‌ மன்னிக்கப்‌ 
படுவதற்காகப்‌ பலியாகும்படி சிலுவையில்‌ மரித்தார்‌. இயேசு கல்லறையிலும்‌ 
இருந்துவிடவில்லை. அவர்‌ உயிர்ப்பிக்கப்பட்டதால்‌, அவரது பிறப்பு, வாழ்வு 
மற்றும்‌ மரணம்‌ ஆகியவை சிலவற்றை அர்த்தப்‌ படுத்துகின்றன. இயேசு கிறிஸ்து 
இந்த உலகத்தில்‌ உள்ள ஓவ்வொருவராலும்‌ விரும்பப்படா விட்டாலும்‌, அவர்‌ 
வெகுவாய்த்‌ தேவைப்படுகிறார்‌ (மாற்கு 16:15, 16; யோவான்‌ 3:16-21; 7:7; 
15:18, 19). 








குறிப்புகள்‌ 

லூக்கா 1:26-56; 2:1-52; 8:19-21; யோவான்‌ 2:1-11; 19:25-27 ஆகிய வசனப்‌ 
பகுதிகளைக்‌ காணவும்‌. 2Mishnah Ketuboth 1:2; 4:2. மிஷ்னா என்பது நியாயப்பிரமாணம்‌ 
பற்றிய வாய்மொழிப்‌ பாரம்பரியங்களின்‌ தொகுப்பாக உள்ளது, இது கி.பி. சுமார்‌ 
200ம்‌ ஆண்டு வாக்கில்‌ எழுதி முடிக்கப்பட்டது. £1:20ல்‌ NASB வேதாகமம்‌ “take Mary 
as your wife” என்ற சொற்றொடரில்‌ “8” என்ற முன்னிடைச்‌ சொல்லைச்‌ சேர்த்துள்ளது. 
இது “உன்‌ மனைவியாகிய மரியாளைச்‌ சேர்த்துக்கொள்ள” என்று மிகவும்‌ நேரடியாக 
மொழிபெயர்க்கப்பட முடியும்‌ NK]V மற்றும்‌ தமிழ்‌ வேதாகமத்தில்‌ காணவும்‌). *Mishnah 
Kiddushin 4.9. *Mishnah Gittin 6.7; 9.4. ‘Ibid., 9.3. /Donald A. Hagner, Matthew 1-13, Word Biblical 
Commentary, vol. 33A (Dallas: Word Books, 1993), 18. உண்மைத்‌ தன்மையற்ற நிலையில்‌ 
கல்லெறியப்படுதலை ரபீத்துவப்‌ பாரம்பரியம்‌ கேட்டுக்கொண்டதாக காணப்படுகிறது. 
(Mishnah Yebamoth 2.8; Sotah 5.1.) ’Robert H. Gundry, Matthew: A Commentary on His Literary 
and Theological Art (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1982), 21. °D. 
A. Carson, The Gospel According to John, Pillar Commentary (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. 
Eerdmans Publishing Co., 1991), 335. 1910, 591. 

"Douglas R. A. Hare, Matthew, Interpretation (Louisville: John Knox Press, 1993), 9. 
12114. ‘°Hagner, 18. *Robert H. Mounce, Matthew, New International Biblical Commentary 
(Peabody, Mass.: Hendrickson Publishers, 1991), 10. Ben Witherington III, “Birth of Jesus,” in 
Dictionary of Jesus and the Gospels, ed. Joel B. Green and Scot McKnight (Downers Grove, 111.: 
InterVarsity Press, 1992), 62. 1°Hagner, 17. "David Hill, The Gospel of Matthew, The New Century 
Bible Commentary (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1972), 78. Ibid. 
காண்க ஏசாயா 11:2; 42:1; யோவேல்‌ 2:28. சீராக்‌ ஆகமம்‌ 46:1 (NRSV; வலியுறுத்தம்‌ 
கூட்டப்பட்டுள்ளது). “71,௦0௩ Morris, The Gospel According to Matthew, Pillar Commentary 
(Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1992), 29. 

ஏசாயா 7:14 பற்றிய படிப்புகளுக்கு, காண்க 11. C. Leupold, Exposition of Isaiah (Grand 
Rapids, Mich.: Baker Book House, 1968), 1:155-59 என்ற புத்தகத்தைக்‌ காணவும்‌. 22Mounce, 
10-11. 2°Witherington, 62. 2“இருப்பினும்‌ வதந்திகள்‌ பரவியிருக்கலாம்‌. யூதார்களினால்‌ 
ஏற்படுத்தப்பட்ட (“நாங்கள்‌ வேசித்தனத்தினால்‌ பிறந்தவர்களல்ல”; யோவான்‌ 8:41 
என்ற) கூற்றானது, இயேசுவின்‌ தாய்‌ திருமணத்திற்கு முன்பே கர்ப்பவதியானாள்‌ 
என்ற உண்மையினால்‌ மனம்‌ புண்படச்‌ செய்தது என்று சில கல்வியாளர்களால்‌ 
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புரிந்துகொள்ளப்‌ பட்டுள்ளது. பிற்பாடு, அவிசுவாசிகளான யூதர்கள்‌, மரியாளுக்கு 
இயேசு, “ஒரு சட்டப்பூர்வமற்ற பிள்ளை”யாக இருந்தார்‌ என்று உரிமை கோரியதன்‌ 
மூலம்‌ இறிஸ்தவத்தைத்‌ தாக்கினர்‌. (Origen Against Celsus 1.28.) “மரியாள்‌ தொடர்புடைய 
உபதேசங்கள்‌ பற்றிய அதிகமான தகவல்களுக்கு, Geoffrey W. Bromiley, “Mary,” in The 
International Standard Bible Encyclopedia, rev. ed., ed. Geoffrey W. Bromiley (Grand Rapids, 
Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1986), 3:268-73 என்ற புத்தகத்தில்‌ காணவும்‌. 


ஃஃஃ ஒரு நெருங்கிய பார்வை 44444 


இயேசு எப்போது பிறந்தார்‌? (1:18-25) 

இயேசுவின்‌ பிறப்பினுடைய நாள்‌, பெரிய ஏரோதுவின்‌ (கி.மு. 37-4) 
ஆட்சியுடன்‌ தோராயமாக உறவுபடுத்தப்‌ பட்டிருக்கலாம்‌. ஏரோது கி.மு. 4ன்‌ 
ஏப்ரல்‌ மாதத்தில்‌ இறந்தார்‌ என்று வரலாற்றுப்‌ பூர்வமாக நாம்‌ அறிகிறோம்‌. 
ஏரோது இயேசுவைக்‌ கொலை செய்யத்‌ தேடினார்‌ என்ற உண்மையின்‌ 
அடிப்படையிலும்‌, அந்த வேளையில்‌ இயேசு ஏறக்குறைய இரண்டு 
வயதுடையவராக இருந்தார்‌ என்ற நிச்சயமான கணக்கட்டின்‌ அடிப்படையிலும்‌ 
(2:16), இயேசு கி.மு. சுமார்‌ 5ல்‌ பிறந்திருக்க வாய்ப்பு உள்ளது. இந்தத்‌ தேதி பற்றிய 
குழப்பமானது, அந்த நாட்களில்‌ தேதி எவ்வாறு கணக்கிடப்பட்டது என்பதில்‌ 
இருந்து விளைகிறது. இது, கிறிஸ்துவின்‌ பிறப்பின்‌ தேதியைக்‌ கணக்கிட, ஆறாம்‌ 
நூற்றாண்டில்‌ முயற்சி செய்க, கத்தோலிக்கப்‌ பாதிரியாரான தியோனிஸியஸ்‌ 
எக்ஸஜஸ்‌' என்பவரின்‌ தவறான கணக்கிடுதலுடன்‌ உறவுபடுகிறது. அவர்‌ ஒரு 
சரியான கணக்கட்டை ஏற்படுத்த அவசியமான எல்லாப்‌ பதிவேடுகளையும்‌ 
பெற்றிருக்க இயலாதிருந்தார்‌. 

கிறிஸ்து டிசம்பர்‌ 25ம்‌ தேதி பிறந்தார்‌ என்று அந்த நாளைக்‌ கொண்டாடுதல்‌, 
இ.பி. 360ல்‌ லிபேரியஸ்‌ என்ற பெயருடைய ரோமன்‌ கத்தோலிக்க ஆயருடைய 
உத்தரவினால்‌ விளைந்தது. அந்த காலத்திற்கு முன்பு, இயேசுவின்‌ 
பிறப்பினுடைய நினைவுகூருதல்‌ மார்ச்‌ 20 அல்லது ஏப்ரல்‌ 18ல்‌ கடைப்பிடிக்கப்‌ 
பட்டிருந்தது. சபையில்‌ இருந்த பல பிரிவுகளுக்கு இடையில்‌ ஏற்பட்ட ஒரு 
உடன்பாட்டின்‌ மூலம்‌, டிசம்பர்‌ 25ம்‌ தேதி தேர்ந்துகொள்ளப்‌ பட்டது. இது 
அனேகமாக, “புதிய சூரியனை” கொண்டாடிய ரோமப்‌ பண்டிகைகளான 








சாட்டர்னேலியா மற்றும்‌ புரூமாலியா என்பவற்றின்‌ காரணமாக அல்லது 
குளிர்கால சூரிய ஒளித்‌ தொடக்கப்‌ பண்டிகையின்‌ காரணமாக,” இருளின்‌ மீது 
ஒளியின்‌ வெற்றியை நினைவுகூரும்படி, தேர்ந்து கொள்ளப்‌ பட்டிருக்கலாம்‌. 
கான்ஸ்டான்ட்டி நோபிளில்‌ கி.பி. 379லும்‌ அந்தியோகியாவில்‌ கி.பி. 380லும்‌ 
கிறிஸ்துவின்‌ பிறப்பு கொண்டாடப்பட்டது. ஓரிகன்‌ (185-254) அவர்கள்‌, 
பின்வருமாறு கூறி, கிறிஸ்துவின்‌ பிறப்பை ஆசரிக்கும்‌ கருத்தை புறக்கணித்தார்‌: 


பாவிகள்‌ மாத்திரமே இவ்வகையான பிறந்த நாள்‌ கொண்டாட்டங்களில்‌ 
அகம்‌ மகிழ்கின்றனர்‌. பழைய ஏற்பாட்டில்‌ எகிப்திய இராஜாவான 
பார்வோன்‌, ஒரு பண்டிகையுடன்‌ தனது பிறந்தநாளைக்‌ 
கொண்டாடியதையும்‌ [ஆதியாகமம்‌ 40:20], புதிய ஏற்பாட்டில்‌ ஏரோது 
அவ்வாறே செய்ததையும்‌ [மாற்கு 6:21] நாம்‌ காணுகிறோம்‌.” 
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இயேசு எப்போது பிறந்தார்‌ என்பதை நாம்‌ நிச்சயமாக அறிய 
இயலாதிருந்தாலும்‌, அவர்‌ டிசம்பர்‌ மாதத்தில்‌ அல்ல, ஆனால்‌ செப்டம்பர்‌ 
மாதத்திலேயே பிறந்திருக்கலாம்‌. ஏன்‌? நாம்‌ யோவான்‌ ஸ்நானகன்‌ பற்றி 
அறிந்திருக்கும்‌ விஷயத்தின்‌ காரணமாக இவ்வாறு முடிவு செய்ய இயலும்‌. 
யோவான்‌ சகரியா என்ற பெயர்கொண்ட ஆசாரியருக்கும்‌, அவரது மனைவியும்‌, 
இயேசுவின்‌ தாயாகிய மரியாளுக்கு உறவினளுமான, எலிசபெத்துக்கும்‌ பிறந்த 
மகனாயிருந்தார்‌. யோவான்‌ இயேசுவுக்கு ஆறு மாதங்களுக்கு முன்னர்‌ பிறந்தார்‌ 
லூக்கா 1:36). சகரியாவுக்குத்‌ தூதர்‌ அறிவித்த வேளையில்‌, அவர்‌ தேவாலயத்தில்‌ 
தமது முறைப்படி கடைத்த வாய்ப்பின்‌ மூலம்‌ ஊழியம்‌ செய்துகொண்டிருந்தார்‌. 
அவர்‌ அபியா என்னும்‌ ஆசாரிய வகுப்பைச்‌ சேர்ந்தவராக இருந்தார்‌ (லூக்கா 
1:5), இது தாவீது இராஜாவினால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்ட எட்டாவது வகுப்பாக 
இருந்தது (காண்க 1 நாளாகமம்‌ 24:5-10). 

கிறிஸ்துவின்‌ பிறப்பு பற்றி குறிப்புக்‌ கருத்து லூக்கா சுவிசேஷத்தில்‌ 
காணப்படுகிறது: “அந்நாட்களில்‌ உலகமெங்கும்‌ குடிமதிப்பு 
எழுதப்படவேண்டுமென்று அகஸ்துராயனால்‌ கட்டளை பிறந்தது. 
சிரேனியு என்பவன்‌ தேசாதிபதியாயிருந்தபோது இந்த முதலாம்‌ குடிமதிப்பு 
உண்டாயிற்று” (லூக்கா 2:1, 2). வரலாற்றுப்‌ பதிவேடுகளின்படி, அகஸ்துராயர்‌, 
இ.மு. 28ல்‌ மக்கள்‌ தொகைக்‌ கணக்கெடுக்கும்படி உத்தரவிட்டார்‌, மற்றும்‌ பிற 





கணக்கெடுப்புகள்‌ கி.மு. 8 மற்றும்‌ கி.பி. 14ல்‌ நடைபெற்றன. இவைகள்‌ ரோமக்‌ 
குடிமகன்களை மாத்திரமே உள்ளடக்கி இருக்கும்‌ என்பது உறுதி. ஏரோதுவின்‌ 
ஆட்சிகாலத்தின்போது, இராஜ்யம்‌ ரோமாபுரி மாகாணமாக இருக்கவில்லை, 
ஆனால்‌ ரோமாபுரியுடன்‌ உடன்படிக்கை மாத்திரம்‌ ஏற்படுத்திக்‌ கொண்டதாக 
இருந்தது. ஏரோது தமது சுயாதனத்தைக்‌ காண்பிப்பதற்காக, தமது மக்கள்‌ 
தொகைக்‌ கணக்கெடுப்பை இரண்டு ஆண்டுகள்‌ தாமதப்படுத்தியிருக்கலாம்‌. 
இது அவரது பண்பாக இருந்துள்ளது. சீரியா நாட்டின்‌ தேசாதிபதியான சிரேனியு 
ஈடுபட்டிருந்த மக்கள்‌ தொகைக்‌ கணக்கெடுப்பு என்பது கி.பி. 6 அல்லது பெரிய 
ஏரோது இறந்த பின்பு பத்து ஆண்டுகள்‌ கழித்து எடுக்கப்பட்ட ஒன்றுதான்‌ என்று 
அறியப்பட்டுள்ளது. இருப்பினும்‌ இந்தக்‌ கணக்கெடுப்பு பற்றிய லூக்காவின்‌ 
குறிப்பு, வேறொரு வரலாற்றுப்‌ பூர்வமான மிகச்சரியான தகவலின்‌ அடிப்படையில்‌ 
குற்காக்கப்‌ பட்டிருக்கக்‌ கூடும்‌. மேலும்‌, சிரேனியு, கி.பி. 6 மற்றும்‌ 7ல்‌ சீரியாவின்‌ 
தேசாதிபதியாக இருந்தார்‌ என்று அறியப்பட்டுள்ளது, ரோமாபுரியின்‌ 
லேட்டிரன்‌ அருங்காட்சியகத்தில்‌ வைக்கப்பட்டுள்ள சிதிலமடைந்த கல்‌ 
வெட்டு ஒன்று இவரது ஆட்சிக்‌ காலத்தை கி.மு. 10 என்ற முந்திய காலமாகக்‌ 
குறிப்பிடுறெது. உண்மையில்‌, சுருக்கமான இடையிடுதல்களுடன்‌, சிரேனியு 
கி.மு. 12 முதல்‌ கி.பி. 16 வரையிலும்‌ சீரியாவை ஆண்டிருக்கலாம்‌.? எனவே 
இங்கு நாம்‌ ஆராயும்‌ மக்கள்‌ தொகைக்‌ கணக்கெடுப்பு, கி.மு. 8ல்‌ அகஸ்து 
ராயரால்‌ கட்டளையிடப்பட்டிருக்கலாம்‌. மற்றும்‌ நைஜல்‌ டர்னர்‌ அவர்கள்‌, 





லூக்கா வசனப்பகுதி சரியாக மொழிபெயர்க்கப்‌ பட்டபோது இந்த பிரச்சனை 
தகர்க்கப்பட்டது என்று எழுதினார்‌. இதை அவர்‌ பின்வருமாறு தரவழைத்தார்‌: 
“இந்த மக்கள்‌ தொகைக்‌ கணக்கெடுப்பு, சிரேனியு தேசாதிபதியாக இருந்த 
காலத்தில்‌ எடுக்கப்பட்ட கணக்கெடுப்புக்கு முன்னால்‌ எடுக்கப்பட்டது. ”” 
இருப்பினும்‌ இவரது கண்ணோக்கு பரவலாக வழக்காடப்பட்டுள்ளது. 


6.2 
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3 
ஞானிகளின்‌ வருகை 


[2:1-12) 


மத்தேயு சுவிசேஷத்தின்‌ 2ம்‌ அதிகாரம்‌, இயேசுவின்‌ தொடக்ககால 
வாழ்வு பற்றிய சுருக்கமான சில விபரங்களை அளிக்கிறது. இருப்பினும்‌, 
லூக்காவின்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ போல்‌ (2:1-38), நாசரேத்தூரில்‌ யோசேப்பு மற்றும்‌ 
மரியாள்‌ ஆகியோரின்‌ முந்திய வாழ்வு பற்றியோ, பெத்லகேமில்‌ இயேசுவின்‌ 
பிறப்பின்போது இருந்த சூழ்நிலைகள்‌ பற்றியோ, மேய்ப்பர்கள்‌ வந்து பார்த்தது 
பற்றியோ இயேசுவின்‌ விருத்தசேதனம்‌ பற்றியோ அல்லது அந்தக்‌ குடும்பம்‌ 
எருசலேம்‌ தேவாலயத்திற்குப்‌ பயணம்‌ சென்றது பற்றியோ, மத்தேயு சுவிசேஷம்‌ 
எதையும்‌ கூறுவதில்லை. மத்தேயு 2ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ பதிவு செய்யப்‌ பட்டுள்ள, 
ஞானிகள்‌ வருகை, அந்த நிகழ்வுகளுக்குப்‌ பின்னால்‌ நடந்திருக்க வேண்டும்‌. 

இந்த அதிகாரத்தில்‌ பல திறவுகோல்‌ ஆய்வுக்கருத்துகள்‌ காணப்படுகின்றன. 
பிள்ளையாக இருந்த இயேசு, யூதர்களின்‌ இராஜாவாக, ஆராதிக்கத்‌ 
குகுதியானவராகச்‌ இத்தரிக்கப்‌ பட்டுள்ளார்‌. கொடுங்கோல்‌ அரசரான 
ஏரோதுக்கு எதிராக, மேலானவராக, அவர்‌ அமைக்கப்‌ பட்டுள்ளார்‌, ஏரோது 
மேசியாவை அழிக்கத்‌ தீட்டிய பொல்லாத திட்டம்‌, தெய்வீக இடையிடுதலினால்‌ 
குடைசெய்யப்பட்டது. தூதரின்‌ எச்சரிக்கைகளினால்‌, தேவன்‌ தமது 
மகன்‌ பாதுகாக்கப்‌ பட்டிருப்பதை உறுதிப்படுத்துக்றொர்‌. இயேசுவின்‌ 
பிறப்பிடமான பெத்லகேமில்‌ இருந்து, அவர்‌ வாழ்ந்த நகரமான நாசரேத்துக்கு 
மாறிச்‌ சென்றதற்கும்‌ ஒரு முக்கியமான விளக்கம்‌ உள்ளது. இடங்களின்‌ இந்தப்‌ 
பெயர்கள்‌, இந்த அதிகாரத்திற்கான புத்தகமுடிவுகளாகப்‌ பயன்படுகின்றன 
(1:1, 23). இயேசுவின்‌ வாழ்வில்‌ நடந்த நிகழ்வுகள்‌, தீர்க்கதரிசனத்தின்‌ 
நிறைவேற்றமாகக்‌ கண்ணோக்கப்‌ படுகின்றன. 





எருசலேமுக்கு ஞானிகள்‌ வருகை (2:1, 2) 


'ஏரோதுராஜாவின்‌ நாட்களில்‌ யூதேயாவிலுள்ள பெத்லகேமிலே இயேசு 
பிறந்த பொழுது, கிழக்கிலிருந்து சாஸ்திரிகள்‌ எருசலேமுக்கு வந்து, “யூதருக்கு 
ராஜாவாகப்‌ பிறந்திருக்றெவர்‌ எங்கே? கிழக்கிலே அவருடைய நட்சத்திரத்தைக்‌ 
கண்டு, அவரைப்‌ பணிந்துகொள்ள வந்தோம்‌ என்றார்கள்‌.” 


வசனம்‌ 1. முந்திய வசனமான மத்தேயு 1:25, மரியாள்‌ “ஒரு குமாரனைப்‌ 
பெற்றாள்‌” என்று பொருட்சுருக்கத்துடன்‌ உரைக்கிறது. 2ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ 
தொடக்கத்தில்‌, இயேசு யூதேயாவில்‌ உள்ள பெத்லகேமில்‌ பிறந்தார்‌ என்று 
மத்தேயு உரைத்தார்‌. யோசேப்பும்‌ மரியாளும்‌ அங்கு இருந்தது ஏன்‌ என்பதை 
லூக்கா விளக்கப்படுத்தினார்‌. “சிரேனியு சீரியாவின்‌ அதிபதியாக இருந்தபோது” 
மக்கள்‌ தொகைக்‌ கணக்கெடுக்கும்படி அகஸ்து ராயர்‌ உத்தரவிட்டிருந்தார்‌. 
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யோசேப்பு பெத்லகேமில்‌ இருந்து வந்தவர்‌ என்பதால்‌ அவர்‌, மக்கள்‌ தொகையில்‌ 
அவர்‌ தமது பெயரைப்‌ பதிவு செய்வதற்காக இந்த நகருக்குத்‌ திரும்ப 
வேண்டியிருந்தது லூக்கா 2:1-5). பெத்லகேம்‌ என்பது எருசலேமில்‌ இருந்து 
தெற்கில்‌ ஆறு மைல்கள்‌ தொலைவில்‌ இருந்த ஒரு சிறிய நகரமாகும்‌. இது 
செபுலோன்‌ எல்லைப்‌ பகுதியில்‌ இதே பெயரில்‌ இருந்த இன்னொரு நகரில்‌ 
இருந்து வித்தியாசப்‌ படுத்தப்படுவதற்காக, “யூதேயாவின்‌ பெத்லகேம்‌” என்று 
அழைக்கப்பட்டுள்ளது (யோசுவா 19:15, 16). ஒருவேளை, “யூதேயா” என்ற 
பெயர்‌, யூதா என்ற இராஜரீகக்‌ கோத்திரத்தை வலியுறுத்தவும்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
பட்டிருக்கலாம்‌ (ஆதியாகமம்‌ 49:10). 

“பெத்லகேம்‌” என்பது “அப்பத்தின்‌ வீடு” என்று அர்த்தப்படுகெது, இது 
அந்தப்‌ பகுதியில்‌ இருந்த மண்ணின்‌ வளத்தன்மையில்‌ இருந்து வந்திருக்கலாம்‌. 
கி.மு. 1500ம்‌ ஆண்டுக்காலத்திய செல்வ மிக்க பாரம்பரியத்தின்‌ நகராக 
இருந்த பெத்லகேம்‌, தாவீது இராஜா பிறந்த இடமாக இருந்தது (1 சாமுவேல்‌ 
17:12-15). இந்த இடத்திற்கு அருகில்தான்‌, ராகேல்‌ தனது இளைய மகனான 
பென்யமீனைப்‌ பெற்று எடுக்கும்போது இறந்தாள்‌ (ஆதியாகமம்‌ 35:16-20; 
48:7). பெத்லகேமில்கான்‌ போவாஸ்‌, மோவாபியப்‌ பெண்ணான ரூக்கைச்‌ 
சந்தித்து, பிற்பாடு அவளை மணந்து கொண்டார்‌ (ரூத்‌ 1:1, 22; 2:4; 4:13). 
சாலொமோனின்‌ மகனான ரெகொடெயாம்‌, தமது ஆளுகையின்போது, இந்த 
நகரின்‌ கோட்டையைப்‌ பலப்படுத்தினார்‌ (2 நாளாகமம்‌ 11:6). பாபிலோனிய 
அடிமைத்தளையில்‌ இருந்து சில யூதர்கள்‌ இங்கே திரும்பி வந்தனர்‌ (எஸ்றா 2:21; 
நெகேமியா 7:26). 

பேரரசர்‌ கான்ஸ்டன்டைன்‌ அவர்கள்‌, 3825ல்‌ இங்கு, தமது தாயான 
ஹெலனா ராணி இயேசு பிறந்த இடமாகக்‌ கருதிய குகையின்‌ மேல்‌ ஒரு 
சபைக்‌ கட்டிடத்தைக்‌ கட்டி எழுப்பினார்‌.” (பழங்காலங்களில்‌ குகைகள்‌ வீட்டு 





மிருகங்களின்‌ தங்குமிடமாகப்‌ பயன்படுத்தப்‌ பட்டன.) இந்தப்‌ பாரம்பரியம்‌ 
தனது தோற்றத்தில்‌ மிகப்பழைமையானதாக உள்ளது, இது ஜஸ்டின்‌ மார்ட்டியர்‌ 
காலம்‌ வரைக்கும்‌ பின்னோக்கிச்‌ செல்கிறது (0. 100-C. 165). ஜேக்‌ 1. லூயிஸ்‌ 
அவர்கள்‌, இது ஒரு பாரம்பரியமாக மாத்திரம்‌ உள்ளது என்று ஒப்புக்கொள்ளும்‌ 
அதே வேளையில்‌, இந்தக்‌ குகையை அவர்‌, “கிறிஸ்துவின்‌ பிறப்பிற்கான 
தற்போதைய புனித இடமாக மிகவும்‌ அதிகாரத்துவம்‌ பெற்ற புனித இடங்களில்‌ 
ஒன்றாக உள்ளது” என்று அழைத்துள்ளார்‌.* இருப்பினும்‌ இதைப்‌ பற்றிய 
அடையாளப்படுத்துகல்‌ நிச்சயமற்றதாக உள்ளது. 

கிறிஸ்துவின்‌ பிறப்பு, பெரிய ஏரோதின்‌ ஆட்சியின்போது நிகழ்ந்தது. 
ஏரோது என்பவர்‌ இதுமேயரான அந்திப்பா என்பவரின்‌ மகனான இருந்தார்‌, 
இவரை யூலியு இராயர்‌, யூதேயாவின்‌ தேசாதிபதியாக நியமித்திருந்தார்‌. இவரது 
தாயான சிப்ரோஸ்‌, பலஸ்தனத்தின்‌ தென்கிழக்கில்‌ இருந்த இராஜ்யப்பகுதியில்‌ 
இருந்து வந்த நபேட்டியன்‌ அரபுப்‌ பெண்ணாக இருந்தாள்‌. அந்திப்பா கி.மு. 
47ல்‌ ஏரோதுவை கலிலேயாவின்‌ நாற்பங்கு தேசாதிபதியாக நியமிக்கும்படி 
இராயரை வசப்படுத்தி இருந்தார்‌. பாலஸ்‌௫னத்தின்‌ பார்த்தியர்கள்‌ படை 
எடுத்து வந்தபோது, ஏரோது எகிப்துக்கு ஓடிப்போனார்‌. பிற்பாடு அவர்‌ 
ரோமாபுரிக்குச்‌ சென்றார்‌, அங்கு கி.மு. 40ல்‌ - மாற்கு அந்தோனியின்‌ செல்‌ 
வாக்கின்‌ மூலமாக - அவர்‌ யூதர்களின்‌ இராஜாவாக அறிவிக்கப்பட்டார்‌. ரோம 





ரனிய அரசின்‌ உதவியுடன்‌ அவர்‌ பாலஸ்தீனத்தின்‌ மீது படை எடுத்து வந்தார்‌. 
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சில ஆண்டுகள்‌ போருக்குப்‌ பின்பு. அவர்‌, கிமு. 37ல்‌ பார்த்தியர்களைத்‌ 
துரத்திவிட்டு தமது இராஜ்யத்தை நிலைநாட்டினார்‌. அதே ஆண்டில்‌ அகஸ்து 
இராயர்‌, ஏரோதுவின்‌ ஆட்சிப்பகுதி, ஏறக்குறைய பாலஸ்தனத்தின்‌ எல்லாப்‌ 
பகுதிகளையும்‌ சுற்றிச்சூழூம்வரையில்‌ அதை விரிவாக்கினார்‌.” தி.மு. 37ல்‌ 
இருந்து ஏறக்குறைய கி.மு. 4 வரையிலும்‌ இருந்த அவரது ஆட்சியானது, 
மாபெரும்‌ கட்டிடத்‌ திட்டங்கள்‌, அரசியல்‌ சதியாலோசனை, அரசியல்‌ ரீதியான 
கொலைகள்‌ மற்றும்‌ கொடுமை ஆகியவற்றினால்‌ குறிக்கப்பட்டது. வெறிபிடித்த 
இந்த முடியரசன்‌ தனது அரியணைக்குப்‌ போட்டியாக வரும்‌ எந்த வலிவான 
நபருக்கும்‌ பயந்தது ஏன்‌ என்பதையும்‌ அப்படிப்பட்ட போட்டி எதுவும்‌ 
நிலவுவதில்‌ இருந்து அதைத்‌ தடை செய்வதற்கு கடுமையான நடவடிக்கைகளை 
மேற்‌ கொண்டது ஏன்‌ என்பதையும்‌ புரிந்து கொள்ளுதல்‌ சுலபமாக உள்ளது. 
R. V. 0. டஸ்கர்‌ அவர்கள்‌, ஞானிகளின்‌ வருகைக்கு ஏரோது இராஜாவின்‌ பதில்‌ 
செயல்‌ பற்றி, “விளைவினால்‌ அவர்‌ பெரிதும்‌ மனக்குழப்பம்‌ அடைந்திருக்க 








வேண்டும்‌, ஏனெனில்‌ சட்டப்படி ஒரு போட்டியான இராஜாவின்‌ பிரசன்னம்‌ 
என்பது, மோசமான உணர்வெழுச்சி கொண்ட அந்த அடக்குமுறை இராஜாவை, 
அமைவடக்கத்துடன்‌ சிந்தித்துப்‌ பார்க்கச்‌ செய்வதற்கு, உலகத்திலேயே கடைசி 
விஷயமாக இருந்திருக்க முடியும்‌” என்று எழுதினார்‌.” 

குழந்தையாக இருந்த இயேசுவை ஆராதிக்க, கிழக்கில்‌ இருந்து வந்த 
ஞானிகளைச்‌ சுற்றிப்‌ பல கேள்விகள்‌ சூழ்ந்துள்ளன. அவர்கள்‌ “ஞானிகளா,” 
“ஜோதிடர்களா,” “மாயவித்தைக்‌ காரர்களா” அல்லது “இராஜாக்களா?? 
அவர்கள்‌ யூதர்களா அல்லது புறஜாதியர்களா? அவர்கள்‌ எத்தனை பேர்‌ 
இருந்தனர்‌? குறிப்பாக அவர்கள்‌ எங்கிருந்து வந்தனர்‌? அவர்கள்‌ கிறிஸ்துவைக்‌ 
தாங்கள்‌ கேடுகலின்போது எருசலேமுக்கு எப்போது வந்து சேர்ந்தனர்‌? 





அவாகனின்‌ அடையானம்‌. ஆங்கில வேதாகமத்தில்‌ உள்ள “magi” 
என்ற சொல்லானது “ஞானிகள்‌” (K]V), “ஜோதிடர்கள்‌” (NEB) மற்றும்‌ 
“நட்சத்திரங்களைப்‌ பற்றிப்‌ படித்தவர்கள்‌” (EV) என்று பல்வேறு வகையில்‌ 
மொழிபெயர்க்கப்‌ பட்டுள்ள கிரேக்க வார்த்தையின்‌ ஒலிபெயர்ப்பாக உள்ளது. 
கிரேக்கச்‌ சொற்றொடர்‌ பற்றி, லியோன்‌ மோரீஸ்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு 
எழுதினார்‌: 


[478204] என்பது தோற்ற காலத்தில்‌, மகோய்‌ என்ற 
மக்களினத்தின்‌ உறுப்பினர்‌ என்று அர்த்தப்‌ பட்டிருக்க வேண்டும்‌; 
பிற்பாடு இது மாயவித்தை நடைமுறைகளைச்‌ செயல்படுத்திய, 
பரிசுத்தமான ஜாதியின்‌ உறுப்பினருக்குப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டது, மற்றும்‌ 
அதன்‌ பின்பு இது, பொதுவாக மாயவித்தைக்காரர்களுக்கு நடபடிகள்‌ 
13:6, 8) பயன்படுத்தப்‌ பட்டது. அதில்‌ இருந்தே நாம்‌, “மாயவித்தை” என்ற 
நமது வார்த்தையைத்‌ தரவழைக்கிறோம்‌.” 


இயேசுவைக்‌ காண வந்த ஞானிகள்‌, மேதியர்கள்‌ மத்தியில்‌ பரிசுத்த 
குழு இனமாக (ஆசாரிய வகுப்பாக) இருந்திருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ “கஜ!” என்ற 
சொற்றொடர்‌, மற்ற கிழக்கித்திய தத்துவங்களுக்கும்‌ நடைமுறைப்படுத்தப்‌ 
பட்டு வந்தது. “1821” என்பது, வானவியல்‌ , ஜோதிடவியல்‌ மற்றும்‌ குறிகூறுதல்‌ 
ஆகியவற்றுடன்‌ இணைவுபடுத்தப்‌ பட்டுள்ளது. ஹெரோடட்டஸ்‌ என்பவர்‌ 
மேகியர்களை மேதியர்களின்‌ மக்களினங்களில்‌ ஒன்றாகப்‌ பெயரிட்டார்‌, 
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ஆனால்‌ அவர்களைப்‌ பெர்சியர்களின்‌ சடங்காச்சாரங்களின்‌ தொடர்பாகவும்‌ 
அவர்‌ குறிப்பிட்டுள்ளார்‌.” இப்படிப்பட்ட ஒரு மார்க்கக்குழு நிலவியிருந்து 
எதிர்கால “ஞானிகள்‌” மீது செல்வாக்குச்‌ செலுத்தியிருக்கலாம்‌ என்றிருக்கையில்‌, 
மத்தேயு குறிப்பிட்ட இந்த மனிதர்கள்‌ யார்‌ என்பதை முடிவாக நிரூபிக்க, வழி 
எதையும்‌ நாம்‌ பெற்றிருப்பது இல்லை. 

இருப்பினும்‌, இந்த ஞானிகள்‌ இராஜாக்களாக இருக்கவில்லை என்று 
கூறுதல்‌ பாதுகாப்பானதாக உள்ளது. ஹெரோடட்டஸின்‌ கூற்றுப்படி, ஒரு 
மாகியன்‌ மக்கள்‌ இனம்‌, பெர்சியர்களைத்‌ தூக்கியெறிய முயற்சித்தது”; ஆனால்‌ 
அவர்களின்‌ முயற்சி தோல்வியடைந்தபோது, அவர்கள்‌ அரசியல்ரீதியான 
மனவிருப்பங்கள்‌ எதையும்‌ கொண்டிருப்பதை ஓழித்தனர்‌. அவர்கள்‌ ஆவிக்குரிய 
தலைவர்களாகவும்‌ பெர்சிய அரசர்களுக்கு ஆலோசகர்களாகவும்‌ இருக்கும்படி 
அமைந்தனர்‌. அவர்கள்‌ இராஜாக்களாக இருந்தனர்‌ என்ற கருத்து 
தெர்த்துல்லியன்‌ காலத்தில்‌ இருந்தே உள்ளது (இவர்‌ இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ 
பிற்பகுதியில்‌ வாழ்ந்தவர்‌)! மற்றும்‌ இக்கருத்து, (ஏசாயா 60:3-11; சங்கதம்‌ 68:29; 
72:10, 11, 15; வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 21:24 போன்ற) வேதாகமத்தின்‌ 
குறிப்பிட்ட சில பகுதிகளை, தவறாகப்‌ புரிந்து கொள்வதினாலும்‌ விளைகிறது. 
புகழ்பெற்ற கிறிஸ்மஸ்‌ பாடல்‌ ஒன்றில்‌ உள்ள ஒரு சொற்றொடர்‌ பற்றி, 
வில்லியம்‌ ஹென்ரிக்ஸென்‌ அவர்கள்‌ “ “We three kings of Orient are’ என்ற 
வரியானது, “But little Lord Jesus no crying he makes’ என்பதையும்‌ கொண்டுள்ள 
கிறிஸ்மஸ்‌ காலப்‌ புராணப்பாடல்களின்‌ அதே மிகப்பெரிய தொகுப்பிற்கு 
உரியதாக உள்ளது என்று குறிப்பிட்டார்‌. ”!! 

இவர்களின்‌ தோற்றம்‌. இந்த மனிதர்கள்‌ எங்கிருந்து வந்தனர்‌ என்பது, 
இவர்கள்‌ யாராக இருந்தனர்‌ என்பதைப்‌ போன்றே இரகசியமானதாக உள்ளது. 
“திழக்கிலிருந்து”” என்ற முன்னிடைச்‌ சொற்றொடர்‌, திட்டவட்ட மற்றதாக 
உள்ளது. இதற்குரிய கிரேக்கச்‌ சொற்றொடர்‌, “சூரியன்‌ உதிக்கும்‌ திசையிலிருந்து” 
என்று நேர்ப்பொருளில்‌ மொழிபெயர்க்கப்‌ படமுடியும்‌, இது ஆசியாவின்‌ 
திசையைக்‌ குறிக்கிறது. 11. லியோ போல்ஸ்‌ அவர்கள்‌, “கிழக்கு என்பது அரபியா, 
பெர்சியா, கல்தேயா அல்லது பார்த்தியா நாட்டையும்‌ பலஸ்தனத்திற்கு 
அருகில்‌ இருந்த மாகாணங்களையும்‌ அர்த்தப்படுத்தலாம்‌” என்று எழுதினார்‌.” 
தொடக்ககால சபை எழுத்தாளர்களில்‌ குறைந்த பட்சம்‌, ஜஸ்டின்‌ மார்ட்டியா்‌ 
என்ற ஒருவர்‌ (0. 100-0. 165), ஞானிகள்‌ அரபியாவில்‌ இருந்து வந்தனர்‌ என்று 
உரிமை கோரினார்‌. அலெக்சந்திரியாவின்‌ கிளெமென்ட்‌ (6. 150-0. 215) மற்றும்‌ 
கிறிஸோஸ்கோம்‌ (0. 347-407) போன்ற மற்ற பலர்‌, இவர்கள்‌ பொர்சியாவில்‌ 
இருந்து வந்தனர்‌ என்று கூறினர்‌. '* 

இவரர்கனின்‌ மக்கனினம்‌. ஞானிகள்‌ புறஜாதியாராக இருந்தனர்‌ என்று 
பாரம்பரியமாக நினைக்கப்‌ பட்டுள்ளது.” டக்ளஸ்‌ R. A. ஹேர்‌ அவர்கள்‌, 
“அவர்களின்‌ கேள்வியும்‌, அவர்களின்‌ தோற்றம்‌ மற்றும்‌ தொழிலும்‌, அவர்கள்‌ 
புறஜாதியாராக இருந்தனர்‌ என்று கருத்துத்‌ தெரிவிக்றெது: தாவீதின்‌ மாபெரும்‌ 
பின்வழித்தோன்றலாக இருப்பவர்‌ தாவீதின்‌ நகரத்தில்‌ பிறக்க வேண்டும்‌ 
என்று அவர்களுக்குக்‌ கூறப்‌ பட்டிருக்க வேண்டும்‌.” விஷயம்‌ இவ்வாறு 
இருந்தால்‌, கிறிஸ்துவின்‌ ஊழியம்‌ எல்லா மக்களினங்களுக்கும்‌ உரியது என்ற 
ஆய்வுக்கருத்தை மேலும்‌ பரவச்‌ செய்வதற்காக, இந்த வரலாற்றை மத்தேயு 
பயன்படுத்தியிருக்கலாம்‌ (காண்க 1:3ன்‌ மீதான விளக்கங்கள்‌). 
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இருந்தபோதிலும்‌, இந்தப்‌ பார்வையாளர்கள்‌ புறஜாதிகளாக இருந்தனர்‌ 
என்பது நிச்சயமில்லை. “Kaஜi” என்ற வார்த்தை, மாயவித்தையுடன்‌ 
மற்றும்‌ பிற்காலத்தில்‌ வஞ்சனை என்பதுடன்‌ இணைவு கொண்டிருக்கையில்‌, 
இவ்வார்த்தை, பல்வேறு முடியரசர்களுக்கு, ஆலோசகர்களாகப்‌ பணியாற்றிய 
மனிதர்களை விவரிக்கப்‌ பயன்படுத்தப்‌ பட்டது. யூத அடிமையாக இருந்த 
தானியேல்‌, பாபிலோன்‌ நாட்டில்‌ இப்படி மதிக்கப்பட்ட மனிதர்கள்‌ 
மத்தியில்‌ இருந்தார்‌ (காண்க தானியேல்‌ 2:1-12, 27, 48, 49; LX). இந்த 
ஞானிகள்‌ கிழக்கில்‌ இருந்து வந்தனர்‌ என்ற உண்மையானது, இவர்கள்‌ 
புறஜாதிகளாக இருந்தனர்‌ என்று நிரூபிப்பது இல்லை, ஏனெனில்‌ கி.மு. 
எட்டில்‌ இருந்து ஆறாம்‌ நூற்றாண்டுகள்‌ வரையில்‌, யூதர்கள்‌ வெளிநாட்டில்‌ 
சிதறியிருந்தனர்‌. பலர்‌ அசீரியா, “மேதியர்களின்‌ நகரங்கள்‌” மற்றும்‌ பாபிலோன்‌ 
வரையிலும்‌ சென்றிருந்தனர்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 17:6; 24:15; எஸ்தர்‌ 1:1; 9:2). 
பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று அங்கிருந்த மனிதர்களில்‌ சிலர்‌ யூதர்களாக 
இருந்தனர்‌ என்பது தெளிவாகக்‌ காணப்பட்டநிலையில்‌ (நடபடிகள்‌ 2:5), 
அவர்கள்‌ “பார்த்தரும்‌, மேதரும்‌, எலாமீத்தரும்‌, மெசொப்பொத்தாமியா, 
திசைகளிலே குடியிருக்கிறவார்களுமாக” இருந்தனர்‌ (நடபடிகள்‌ 2:9). இந்தப்‌ 
பகுதிகள்‌ யாவும்‌ கிழக்குபகுதி என்று எண்ணப்பட முடியும்‌. 

இவாசளின்‌ எண்ணிக்கை. மிகச்சரியாக எத்தனை ஞானிகள்‌ அங்கிருந்தனார்‌? 
மூன்று காணிக்கைகள்‌ (2:11), அவர்கள்‌ மூன்று பேர்களே இருந்தனர்‌ என்ற 
நம்பிக்கையை உதிக்கச்‌ செய்துள்ளன.” அவர்களுக்குப்‌ பெயர்களும்‌ - 
மெல்கியோர்‌, பல்த்தசார்‌ மற்றும்‌ கஸ்பார்‌ - தரப்பட்டுள்ளன, இவைகள்‌ ஆறாம்‌ 
நூற்றாண்டு கிரேக்க ஆராய்ச்சிக்‌ கட்டுரை வரை மட்டுமே கண்டுபிடிக்கக்‌ 
கூடியவைகளாக உள்ளன. !£ ஞானிகளின்‌ எண்ணிக்கை முக்கியத்துவமற்றதாக 





உள்ளது, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ வந்த காரணம்‌, முக்கியத்துவத்தில்‌ மிக உயர்ந்த 

இடத்தைப்‌ பெறுகிறது: அவர்கள்‌ புதிய இராஜாவை வணங்க வந்தனர்‌. 
இவர்களின்‌ ௨௫ுகை. ஞானிகள்‌ பாலஸ்தீனத்திற்கு வந்தபோது, அவர்கள்‌ 

எருசலேமுக்குச்‌ சென்றனர்‌. டொனால்டு A. ஹேங்கர்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு 





விளக்கம்‌ அளித்தார்‌, 
பிரதான ஆசாரியர்கள்‌ மற்றும்‌ வேதபாரகர்களினால்‌ குறிப்பிடப்படும்‌, 
மீகா தீர்க்கதரிசன வசனப்‌ பகுதிக்குப்‌ பழக்கமற்ற இந்த ஞானிகள்‌, புதிய 
அரசர்‌ தலைநகரில்‌ பிறக்க வேண்டியவராக இருந்தார்‌ என்ற இயல்பான 
யூகத்தை ஏற்படுத்தினர்‌. எனவே அவர்கள்‌ “எருசலேமுக்கு ...” செல்கின்றனர்‌. 
அவர்கள்‌ ஏரோதுவிடம்‌ செல்லவில்லை, ஆனால்‌ அவர்களின்‌ நோக்கத்தை 
ஏரோது கேள்விப்பட்ட பின்பு (வசனம்‌ 3), அவரால்‌ அழைப்பிக்கப்‌ 


பட்டனர்‌ (வசனம்‌ 2.1? 


இந்த ஞானிகள்‌ பெத்லகேமுக்கு எப்போது வந்து சேர்ந்தனர்‌? குழந்தை 
இயேசு ஒரு முன்னணையில்‌ கிடத்தப்பட்டு, அவரது பெற்றோர்கள்‌ அவரை 
மென்மையாகக்‌ காத்துக்கொள்ளும்‌ காட்சியின்‌ சித்தரிப்புகளை நாம்‌ 
வழக்கமாகக்‌ காணுகிறோம்‌. அதில்‌ மிருகங்களும்‌, மேய்ப்பர்களும்‌ “மூன்று 
ஞானிகளும்‌” காணப்படுகின்றனர்‌. விஷயம்‌ இப்படியாக இருக்கவில்லை. 
பெத்லகேமில்‌ இயேசுவின்‌ பிறப்பிற்கும்‌ (லூக்கா 2:1-20) ஞானிகளின்‌ 
வருகைக்கும்‌ இடையில்‌, பல மாதங்கள்‌ அல்லது ஒருவேளை ஒன்று அல்லது 
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அதற்கு சற்று மேற்பட்ட ஆண்டு காலம்‌ கடந்து சென்றிருந்தது. அவரை 
[இயேசுவை] ஞானிகள்‌ கண்டடைந்தபோது, அந்தக்‌ குடும்பம்‌ ஒரு “வீட்டில்‌” 
வசித்தது என்று மத்தேயு உரைக்கிறார்‌ (2:11). 

வசனம்‌ 2. எருசலேமுக்குள்‌ பிரவேசித்த ஞானிகள்‌ உடனடியாக 
இயேசுவைப்‌ பற்றி விசாரிக்கக்‌ தொடங்கினர்‌. அவர்கள்‌ “யூதருக்கு 
ராஜாவாகப்‌ பிறந்திருக்றெவர்‌ எங்கே?” என்று கேட்டனர்‌. கடைசியில்‌ உள்ள 
“என்றார்கள்‌” என்ற வார்த்தை [இது ஆங்கில வேதாகமத்தில்‌ 2:1ன்‌ நிறைவில்‌ 
“ஷாாத” என்று உள்ளது], தொடர்ந்து நடைபெறும்‌ செயலைக்‌ கருத்தாகத்‌ 
தெரிவிக்கும்‌ நிகழ்கால தொடர்வினையாக உள்ளது. அவர்கள்‌ ஒரே ஒரு தரம்‌ 
கேட்டதோடு நின்றுவிடவில்லை; அவர்கள்‌ எண்ணற்ற முறைகள்‌ இந்தக்‌ 
கேள்வியைக்‌ கேட்டனர்‌. இந்தக்‌ குறிப்பிட்ட கேள்வியைக்‌ கேட்பதற்கு 
அவர்கள்‌ எவ்வாறு அறிந்தனர்‌? அவர்கள்‌ நட்சத்திரத்தின்‌ தீர்க்ககரிசனம்‌ 
பற்றிய (எண்ணாகமம்‌ 24:17) அறிவு கொண்டிருந்தனர்‌ என்பது உறுதி. 
ஆயினும்‌ மேசியா பிறக்க இருந்த இடம்‌ பற்றிய தீர்க்கதரினத்தை அவர்கள்‌ 
அறியாதிருந்தனர்‌ (மீகா 5:2). முற்காலத்திய ரோமானிய எழுத்தாளர்களின்‌ 
எழுத்துக்களில்‌ உள்ள வரலாற்றுரீதியான ஆதாரமானது, அக்காலத்தில்‌ ஒரு 
யூதத்துவ ஆட்சியாளர்‌ விரைவில்‌ வர இருந்தார்‌ என்பதற்குச்‌ சான்று அளிக்கிறது. 
இந்தத்‌ தீர்க்கதரிசனத்தின்‌ முன்னுரைத்தல்‌, ஒரு மாபெரும்‌ அரசரால்‌ 
ஆளப்படும்‌ உலகளாவிய பேரரசு ஒன்றை முன்கண்ணோக்கியது.2 லூயிஸ்‌ 
அவர்கள்‌, “யூதர்களுக்கு இராஜாவாகப்‌ பிறந்திருக்கிறவர்‌ பற்றிய ஞானிகளின்‌ 
கேள்வியானது (ஒப்பிடவும்‌ 27:11), சூழ்ச்சி, மனிதர்களைக்‌ கொல்லுதல்‌ மற்றும்‌ 
போட்டியாளர்களைக்‌ குறைக்க பட்டயத்தின்‌ வலிமையைப்‌ பயன்படுத்துதல்‌ 
ஆகியவற்றினால்‌ அரண்மனையில்‌ இடம்‌ பிடித்த ஏரோதுக்கு ஒரு நேர்மறைக்‌ 
கருத்தாகக்‌ தெரிவிக்கிறது” என்று குறிப்பிட்டார்‌.”' 

புதிதாகப்‌ பிறந்திருந்த இந்த இராஜாவின்‌ இருப்பிடம்‌ பற்றி ஞானிகள்‌ 
கேட்கையில்‌, அவர்கள்‌ “இழக்கிலே அவருடைய நட்சத்திரத்தைக்‌ கண்டு” 








என்று விளக்கம்‌ அளித்தனர்‌. “கிழக்கிலே” என்பதற்குப்‌ பதிலாகச்‌ சில பதிப்புகள்‌, 
“அது உதித்தலை” அல்லது இதைப்‌ போன்ற வேறு சொற்றொடர்களைக்‌ 
கொண்டுள்ளன. W. 1. ஆல்பிரைட்‌ மற்றும்‌ 0. 5. மேன்‌ அவர்களின்‌ கூற்றுபடி, 
“ஞானிகளால்‌ கவனிக்கப்பட்ட கோட்பாட்டின்‌ தொடக்கத்தைக்‌ குறிக்கும்‌ 
நுட்பச்‌ சொற்றொடர்‌ இவ்விடத்தில்‌ உள்ளதாக நாம்‌ கவனிக்கிறோம்‌ ... 
[anatolé என்ற] கிரேக்க வார்த்தை, கிறிஸ்தவத்திற்கு முந்திய இலக்கியங்களில்‌, 
சூரியன்‌ மற்றும்‌ பிற நட்சத்திரங்களின்‌ உதயத்தைக்‌ குறிக்றெது. 22 ஹேங்கர்‌ 
அவர்கள்‌, “பெரிய மனிதர்களின்‌ பிறப்பு (மற்றும்‌ இறப்பு), நட்சத்திரம்‌ அல்லது 
அதைப்‌ போன்ற வானவியல்‌ கோட்பாட்டினால்‌ உயர்த்தப்பட்டது என்று 
பொதுவான கருத்து இருந்தது ... இதற்கு இணையான கருத்துக்கள்‌, மத்தேயுவின்‌ 
எடுத்துரைப்பு, நமது காலத்தைப்‌ போன்று அவரது காலத்தில்‌ அந்நியப்பட்டதாக 
இருக்கவில்லை என்று காண்பிக்கின்றன” என்று சுட்டிக்காண்பித்தார்‌.2? 








எண்ணாகமம்‌ 24:17 வசனம்‌ மத்தேயுவினால்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கப்‌ படவில்லை 
என்றாலும்‌, ஞானிகளால்‌ காணப்பட்ட “நட்சத்திரம்‌” அவ்வசனப்பகுதியில்‌ 
பாலாமின்‌ தீர்க்ககரிசனத்தின்‌ நிறைவேற்றமாக இருந்திருக்கலாம்‌ என்று 
பொதுவாக நம்பப்படுறெது: “ஒரு நட்சத்திரம்‌ யாக்கோபிலிருந்து உதிக்கும்‌, 
ஒரு செங்கோல்‌ இஸ்ரவேலிலிருந்து எழும்பும்‌.” இது யூதர்களால்‌,2* 


69 


மேசியாத்துவத்‌ தீர்க்கதரிசனமாக விளக்கி உரைக்கப்பட்டுள்ளது மற்றும்‌ 
கிறிஸ்தவர்களும்‌ இதே போன்று விளக்கி உரைத்துள்ளனர்‌. 2 
24:17ல்‌ பதிவுசெய்யப்பட்டுள்ள நட்சத்திரம்‌ பற்றிய பழைய ஏற்பாட்டுத்‌ 
தீர்க்கதரிசனத்தை ஞானிகள்‌ எவ்வாறு அறிந்தனர்‌? உண்மையில்‌ அவர்கள்‌, 


எண்ணாகமம்‌ 


மேசியாவுக்காகக்‌ காத்திருந்தவர்களாகக்‌ காணப்பட்டது ஏன்‌? மேலும்‌ புதிதாய்ப்‌ 
பிறந்த இராஜாவை “ஆராதிப்பதற்காக” அவர்கள்‌ நெடுந்தூரம்‌ பயணமாக 
வந்தது ஏன்‌? அவர்கள்‌ யூத மார்க்கத்து அமைந்தவர்களாக இருந்தனரா? அவர்கள்‌ 
“தேவனுக்குப்‌ பயந்தவர்கள்‌” என்று அறியப்பட்ட புறஜாதி விசுவாசிகளின்‌ 
குழுவைச்‌ சேர்ந்தவர்களாக இருந்தனரா? அவர்கள்‌ தானியேலினுடையது 
போன்ற பணிப்பொறுப்பை நிறைவேற்றிய யூதர்களாக இருந்திருக்கும்‌ 
சாத்தியக்கூற்றை நாம்‌ முற்றிலுமாக நீக்கிவிட முடியுமா? இந்தக்‌ கேள்விகளுக்கு 
ஒருவேளை ஒருக்காலும்‌ பதில்‌ அளிக்கப்படாது இருக்கலாம்‌. வேதாகமத்தின்‌ 
உள்ளான ஆதாரம்‌ திட்டவட்டமானதாக இராதபோது, புறம்பான ஆதாரத்தின்‌ 
அடிப்படையில்‌ மாத்திரமே முடிவுகளைத்‌ தரவழைத்தல்‌ என்பது இடர்ப்பாடு 
உடையதாக உள்ளது. 

உதித்த நட்சத்திரம்‌ பற்றி நாம்‌ எவ்வாறு விளக்கம்‌ அளிக்கிறோம்‌? புகழ்பெற்ற 
வானவியல்‌ நிபுணரான, ஜோஹன்னெஸ்‌ கெப்ளர்‌ (1571-1630) அவர்கள்‌, 
1603 மற்றும்‌ 1604 ஆடிய ஆண்டுகளில்‌, சனிக்கிரகம்‌ மற்றும்‌ வியாழன்‌ கரகம்‌ 
ஆகியவற்றின்‌ நெருங்கிய இணைவையும்‌. ஒரு ஆண்டுக்குப்‌ பின்‌ செவ்வாய்‌ 
கிரகத்தின்‌ நெருங்கிய இணைவையும்‌ உற்றுக்‌ கவனித்தார்‌. இந்தக்‌ கோட்பாடு, 
எண்ணூறு ஆண்டுகளுக்கு ஒரு முறை மாத்திரமே நடைபெறுறெது. இது 
நடைபெறும்போது, வியாழன்‌ மற்றும்‌ சனி கிரகங்களுக்கு இடையில்‌ ஒளிவீசும்‌ 
ஒரு நட்சத்திரம்‌ காணப்பட்டது என்று கெப்ளர்‌ அவர்கள்‌ குறிப்பிட்டார்‌. அவர்‌ 
தாம்‌ கற்றவற்றில்‌ இருந்து, இதே விஷயம்‌ கிறிஸ்துவின்‌ பிறப்புக்கு நெருங்கிய 
காலத்தில்‌ நடைபெற்றது என்றும்‌ இந்த நட்சத்திரத்தையே ஞானிகள்‌ கண்டனர்‌ 
என்றும்‌ கோட்பாடு இயற்றினார்‌. 

இன்னொரு வானவியல்‌ நிபுணரான, கார்ல்‌ வியெஸ்லெர்‌ (1813- 
1883) அவர்கள்‌ கிறிஸ்துவின்‌ பிறப்புக்‌ காலத்தில்‌ தோன்றிய புதிய 
நட்சத்திரம்‌ பற்றி சீனர்களின்‌ வானவியல்‌ அட்டவணையில்‌ மிகச்‌ சரியாகப்‌ 
பதிவுசெய்யப்பட்டுள்ளது என்று விவாதித்தார்‌. மிகச்சமீப காலத்தில்‌, காலின்‌ 
ஹம்ப்ரீ என்பவரும்கூட, கி.மு. 5ல்‌ தோன்றிய ஒரு வால்‌ நட்சத்திரம்‌ பற்றிய 
சீனர்களின்‌ பதிவேடுகளில்‌ இருந்து விவாஇத்துள்ளார்‌, அந்த நட்சத்திரம்‌ எழுபது 
நாட்களாகக்‌ காணப்பட்டது - இது ஞானிகள்‌ கிழக்கில்‌ இருந்து பெத்லகேமுக்குப்‌ 
பயணமாக வந்து சேர்வதற்கான நியாயமான ஒரு காலகட்டமாக இருந்தது.” 

இன்னும்‌ மற்றவர்கள்‌, கி.மு. 11ம்‌ ஆண்டு வாக்கில்‌, ஹேலி வால்நட்சத்திரம்‌ 
காட்சி அளித்தது மற்றும்‌ அது வானத்தின்‌ குறுக்கே விரைந்து சென்றிருக்கக்‌ 
கூடும்‌ என்று கூறுகின்றனர்‌. மற்றவர்கள்‌, இயேசு இருந்த வீட்டிற்கு மேல்‌ 
ஓய்ந்திருக்க நகர்ந்து வந்த ஒரு விண்கல்‌, ஞானிகளால்‌ காணப்பட்டது என்ற 
கருத்தை விரும்பித்‌ தேர்ந்துகொள்கின்றனர்‌. கி.மு. 5 முதல்‌ 2 வரையிலான 
ஆண்டுகளுக்கு இடையில்‌, “வழக்கத்திற்கு மாறான வானவியல்‌ கோட்பாடு” 
ஒன்று நடைபெற்றது என்று வில்லியம்‌ பார்க்ளே அவர்கள்‌ குறிப்பிட்டார்‌. 
“இளவரசரின்‌ பிறப்பு” என்று அர்த்தப்படும்‌ “மெசோரி” என்று அழைக்கப்பட்ட 
எகிப்திய ரதத்தின்‌ முதல்நாளில்‌, நாய்‌ நட்சத்திரமான சிரியஸ்‌ “சூரிய 
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உதயத்தின்போது திருச்‌ சூழன்று எழுந்து, அசாதாரணமான ஒளியுடன்‌ 
பிரகாசித்தது. ”2” ஜான்‌ மெக்‌ ஆர்தர்‌, 0, அவர்கள்‌, “இது கர்த்தருடைய 
மகிமையாக - அதாவது, இயேசுவின்‌ பிறப்பு மேய்ப்பர்களுக்குத்‌ தூதரால்‌ 





அறிவிக்கப்பட்ட போது, அவர்களைச்‌ சுற்றிப்பிரகாசித்த அதே மகிமையாக 
லூக்கா 2:9) - இருந்திருக்கலாம்‌” என்று யூகம்‌ செய்தார்‌, ஆனால்‌ அத்துடன்‌ 
அவர்‌, “இந்த நட்சத்திரம்‌ பற்றி வேதாகமம்‌ அடையாளப்படுத்துவதோ அல்லது 
விளக்கப்படுத்துவதோ இல்லை என்பதால்‌, நாம்‌ உபதேசரீதியாக எதுவும்‌ கூற 
இயலாது” என்றும்‌ கூடுதலாகக்‌ கூறினார்‌.28 

கிறிஸ்துவை பணிந்துகொள்ளுதல்‌ என்பதே, கிழக்கில்‌ இருந்து வந்த 
ஞானிகளின்‌ நோக்கமாக இருந்தது. “பணிந்துகொள்ளுதல்‌” என்பதற்கான 
கிரேக்க வார்த்தை (ர௦5$kபச0) மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ பதிமூன்று முறைகள்‌ 
காணப்படுகிறது (2:2, 8, 11; 4:9, 10; 8:2; 9:18; 14:33; 15:25; 18:26; 20:20; 28:9, 17). 
“நோக்கி” மற்றும்‌ “முத்தமிடுதல்‌” என்று அர்த்தப்படும்‌ சொற்றொடர்களில்‌ 
இருந்து தரவழைக்கப்‌ பட்டுள்ள றர௦5$kப௦்‌ என்ற இவ்வார்த்தை, “ஒருவர்‌, 
நபர்களுக்கு முன்பாகத்‌ தாழ விழுந்து அவர்களின்‌ பாதங்களையோ அல்லது 
அவர்களின்‌ மேலாடையின்‌ விளிம்பையோ, தரையையோ முத்தமிடுதல்‌” 
என்பதைக்‌ குறிக்கிறது. இது, “தலைவணங்குதல்‌, ஒருவர்‌ முன்பு தாழப்பணிதல்‌, 
பயபக்தி செலுத்துதல்‌” என்று அர்த்தப்படுகிறது.”” இது மார்க்கரீதியான 
ஆராதனையை மறைமுகமாக உணர்த்த வேண்டிய அவசியம்‌ இல்லை. 
ஞானிகள்‌ ஒரு இராஜாவைத்‌ தேடி வந்தனர்‌ என்ற உண்மை, அவர்கள்‌ அரசியல்‌ 
ரீதியான மரியாதை செலுத்த விரும்பினர்‌ என்று மறைமுகமாக உணர்த்தலாம்‌. 
இருப்பினும்‌, இந்தக்‌ குழந்தையின்‌ அடையாளத்துவம்‌ பற்றி அவர்கள்‌ 
கொண்டிருந்ததாகத்‌ தோன்றும்‌ விழிப்புணர்வின்‌ காரணமாக, ஆவிக்குரிய 
வகையில்‌ ஆராதித்தல்‌ என்பதை நாம்‌ முற்றிலுமாக நீக்கப்போட்டு விட 
இயலாது. வேதவசனப்‌ பகுதியும்‌ இந்தக்‌ கண்ணோட்டத்தை அதரிப்பதாகக்‌ 
காணப்படுறெது. 





மார்க்கத்‌ தலைவர்களை ஏரோது 
அழைப்பித்தல்‌ (2:3-6) 


ஏரோதுராஜா அதைக்‌ கேட்டபொழுது, அவனும்‌ அவனோடே கூட 
எருசலேம்‌ நகரத்தார்‌ அனைவரும்‌ கலங்கினார்கள்‌. “அவன்‌ பிரதான ஆசாரியர்‌ 
ஜனத்தின்‌ வேதபாரகர்‌ எல்லாரையும்‌ கூடிவரச்‌ செய்து: கிறிஸ்துவானவர்‌ 
எங்கே பிறப்பாரென்று அவர்களிடத்தில்‌ விசாரித்தான்‌. “அதற்கு அவர்கள்‌, 
“யூதேயாவிலுள்ள பெத்லகேமிலே பிறப்பார்‌; அதேனென்றால்‌: 


“யூதேயா தேசத்திலுள்ள பெத்லகேமே, யூதாவின்‌ பிரபுக்களில்‌ 
நீ சிறியதல்ல; என்‌ ஜனமாகிய இஸ்ரவேலை ஆளும்‌ பிரபு 
உன்னிடத்திலிருந்து புறப்படுவார்‌ என்று, தீர்க்கதரிசியினால்‌ 
எழுதப்பட்டிருக்கிறது என்றார்கள்‌.” ” 


வசனம்‌ 3. “யூதர்களின்‌ இராஜா” பற்றி ஞானிகள்‌ பேசியதாக 
ஏரோது கேள்விப்பட்ட போது, அவர்‌ கலங்கினார்‌. ஏரோதுவைப்‌ 
பற்றி அறியப்பட்டவற்றில்‌ இருந்து காண்கையில்‌, அவரது மனக்கவலை 
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புரிந்துகொள்ளப்படக்‌ கடினமாக இருப்பதில்லை. அவர்‌ அதிகாரத்தைப்‌ 
பிடித்துக்‌ கொண்டு இருந்தார்‌ மற்றும்‌ தமது இராஜ்யத்தில்‌ அவர்‌ மிகவும்‌ 
கடுமையான முறைகளினாலேயே அமைதியைக்‌ காத்துக்கொண்டு இருந்தார்‌. 
அவருக்குப்‌ பல விரோதிகள்‌, விசேஷமாக அவர்‌ ஆளுகை செய்த யூதர்களின்‌ 
மத்தியில்‌ பல விரோதிகள்‌ இருந்தனர்‌. வலிவார்ந்த போட்டியாளர்‌ ஒருவர்‌ 
யூதராகப்‌ பிறந்திருந்தார்‌ என்ற சிந்தனையேகூட அவரது பொறாமையையும்‌ 
சித்தபிரமையையும்‌ தூண்டி எழுப்பிற்று. 

ஏரோதுடன்‌ எருசலேமில்‌ இருந்தவார்கள்‌ கொண்டிருந்த நட்புறவின்‌ 
காரணமாக, எருசலேம்‌ நகரத்தார்‌ யாவரும்‌ அவருடன்‌ “கலங்கினார்கள்‌. ” 
எருசலேமில்‌ இருந்த சிலர்‌, நிர்வாகத்தில்‌ மாறுதல்‌ ஒன்றை சாதகமானதாகக்‌ 
கண்ணோக்கி இருப்பார்கள்‌ என்பது உண்மையாக இருக்கையில்‌, பலர்‌ அந்த 
நிறைவுத்தன்மை வரும்‌ என்று நம்பியிருந்தனார்‌. மக்கள்‌ மத்தியில்‌ ஏற்பட்ட 
இந்தக்‌ கலக்கம்‌, யூதராகப்‌ பிறந்துள்ள இராஜா பற்றி ஏரோது கேள்விப்பட்ட 
உடனே, அவர்‌ என்ன செய்வாரோ என்ற கவலை அல்லது பயத்தினாலேயே 
ஏற்பட்டிருக்கச்‌ சாத்தியம்‌ உள்ளது. அவரது மிருகத்தன்மைக்குச்‌ சாட்சியான 
பல நிகழ்வுகளை அவர்கள்‌ இதற்கு முன்னதாகவே கண்டிருந்தனர்‌, மற்றும்‌ 
ஏரோதுவின்‌ ஆட்சிக்கு அச்சுறுத்தல்‌ ஏற்பட்டால்‌, அவர்‌ செய்யப்போகும்‌ 





மோசமான செயல்களைப்‌ பற்றி அச்சம்‌ கொள்ள அவர்களுக்கு காரணங்கள்‌ 
ஏராளமாயிருந்தன. மெக்‌ ஆர்தர்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு கூடுதலாகக்‌ 
கூறினார்‌: 


ஞானிகளைப்‌ பற்றியல்ல ஆனால்‌ மக்களிடத்தில்‌ ஏரோதுவின்‌ 
பதில்‌ செயல்‌ பற்றியே ... அவர்கள்‌ கவலை கொண்டிருக்கச்‌ 
சாத்திக்கூறு அதிகம்‌ உள்ளது. அவர்களுக்கு ஏற்பட்டிருந்த கசப்பான 
அனுபவத்தினால்‌, ஏரோதுவின்‌ கலவரம்‌ வழக்கமாக சித்தம்‌ கலங்கிய 
இரத்தம்‌ சிந்துதலையே அர்த்தப்படுத்தும்‌ என்று அறிந்திருந்தனர்‌. 
அவர்‌ தமது விரோதிகளை நிதானமாக அடையாளப்படுத்தக்‌ 





கவலைப்படவில்லை. அவருடைய பதவிக்கோ அல்லது அதிகாரத்திற்கோ 
இடர்பாடு விளைவிப்பதாகச்‌ சந்தேகப்படக்கூடிய எவரொருவரும்‌, 
கணிசமான அபாயத்தில்‌ இருந்தார்‌. அவரால்‌ நிகழ்த்தப்பட்ட 
பெருவாரியான படுகொலைகளில்‌, முற்றிலும்‌ ஒன்றும்‌ அறியாத மக்களில்‌ 
பலர்‌ அடிக்கடி அழிக்கப்பட்டனர்‌. மக்களின்‌ சொந்தப்‌ பாதுகாப்புக்‌ குறித்த 


அவர்களின்‌ பயம்‌ நன்கு காணப்பட்டது.” 


மோரீஸ்‌ அவர்கள்‌, “பெரிய ஏரோது பயந்தபோது, நகரம்‌ முழுவதும்‌ 
அதிர்ச்சி அடைந்தது” என்று கூறினார்‌.”' 

வசனம்‌ 4. ஏரோது பக்தியுள்ள மனிதராக இல்லாதிருக்கையில்‌, அவர்‌ 
யூதத்துவ வேதவசனங்கள்‌ மற்றும்‌ பாரம்பரியங்களை நன்கு அறிந்தவராக 
இருந்ததால்‌ புகழ்‌ பெற்றிருந்தார்‌. வரவிருந்த மேசியா பற்றிய தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ 
சிலவற்றை அவர்‌ அறிந்திருந்தார்‌ என்பது தெளிவு. இருப்பினும்‌ அவர்‌ மீகாவின்‌ 
தூர்க்ககரிசனத்தை (2:6) அறியாதவராக இருந்தார்‌ என்பது உறுதி. மேசியா எங்கு 
பிறக்க இருந்தார்‌ என்பதை அவர்‌ அறியாததால்‌, அதை அறிந்திருப்பவர்கள்‌ 
என்று தாம்‌ எண்ணிய, பிரதான ஆசாரியார்களையும்‌ வேதபாரகரையும்‌ அவர்‌ 
அழைப்பித்தார்‌. 
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ஏரோதுவினால்‌ ஆலோசனை கேட்கப்பட்டவர்கள்‌, சனதெரீன்‌ என்று 
அறியப்பட்ட யூத ஆலோசனைச்‌ சங்கத்தின்‌ உறுப்பினர்களாக இருந்திருக்கச்‌ 
சாத்தியம்‌ உள்ளது. “பிரதான ஆசாரியரும்‌ வேதபாரகரும்‌” அந்த ஆலோசனைச்‌ 
சங்கத்தின்‌ இறையியல்‌ பிரிவில்‌ இருந்தனர்‌. ஹேங்கர்‌ அவர்கள்‌, “மூப்பர்கள்‌” 
குறிப்பிடப்படவில்லை என்பதால்‌, முழு சனதெரீன்‌ சங்கமும்‌ இங்கு 
அழைப்பிக்கப்பட வில்லை என்று வாதிட்டார்‌.” 

“பிரதான ஆசாரியர்கள்‌” என்பதில்‌ ஆளுகை செய்த பிரதான 
ஆசாரியர்‌, முன்னாள்‌ பிரதான ஆசாரியர்‌ மற்றும்‌ பிரதான ஆசாரியர்கள்‌ 
தேர்ந்தெடுக்கப்பட்ட குடும்பங்கள்‌ ஆகியோர்‌ உள்ளடங்கி இருக்கக்கூடும்‌ 
(காண்க நடபடிகள்‌ 4:6). லூயிஸ்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு விளக்கப்படுத்தினார்‌: 


நியாயப்பிரமாணத்தின்படி, இந்தப்பதவி ஒரு தனிமனிதரால்‌, பரம்பரை 
பரம்பரையாகத்‌ தமது வாழ்நாள்‌ முழுவதுமாக வகிக்கப்பட்டிருந்தாலும்‌, 
ஏரோதிய அரசர்களும்‌ ரோமானிய ஆளுகையாளர்களும்‌, தன்னிச்சையாகப்‌ 
பிரதான ஆசாரியர்களை ஏற்படுத்தினர்‌ மற்றும்‌ நீக்னெர்‌. புதிய ஏற்பாடு 
எழுதப்பட்ட காலகட்டத்தில்‌ இருந்த இருபத்தி எட்டு பிரதான 
ஆசாரியர்களை, யோசிப்பஸ்‌ பட்டியல்‌ இடுகிறார்‌ மற்றும்‌ இவர்களைப்‌ 
பற்றிப்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ கூறப்படுவது போன்றே, கா£eர5, என்ற 
பன்மைச்‌ சொல்லைப்‌ பயன்படுத்துறார்‌.”” 


நியாயப்பிரமாணத்தின்படி, லேவி கோத்திரத்தில்‌ ஆரோனின்‌ 
சந்ததியார்‌ மாத்திரமே பிரதான ஆசாரியர்களாக இருக்க வேண்டியிருந்தது 
(யாத்திராகமம்‌ 28:1; 29:9). மற்ற லேவியர்கள்‌ யாவரும்‌, ஆசாரியர்கள்‌ தங்கள்‌ 
கடமைகளைச்‌ செய்வதில்‌, இன்றைய நாட்களில்‌ சபையின்‌ மூப்பர்களுக்கு 
உதவியாக உதவிக்காரர்கள்‌ இருப்பது போன்று ஊழியக்காரர்களாக 
இருந்தனர்‌. ஆரோனின்‌ மூத்த ஆண்மகன்‌, அவருக்குப்‌ பின்னோடியாக 
இருக்க வேண்டும்‌ என்று யூகிக்கப்பட்டது, மற்றும்‌ அந்தச்‌ செயல்முறை 
காலங்கள்‌ தோறும்‌ பேசப்பட வேண்டியதாக இருந்தது (யாத்திராகமம்‌ 29:29, 
30; எண்ணாகமம்‌ 20:28; 25:11-13; உபாகமம்‌ 10:6). கிறிஸ்துவின்‌ காலத்தில்‌ 
அவையாவும்‌ மாற்றப்பட்டிருந்தன. பிரதான ஆசாரியரின்‌ பணியானது, 
ரோமானிய மற்றும்‌ ஏரோதிய ஆளுகையாளர்களின்‌ கட்டுப்பாட்டின்கழ்‌, 
அரசியல்‌ ரீதியான பணிநியமனமாக சீர்கேட்டுக்கு உள்ளாக்கப்பட்டிருந்தது. 
இயேசு சிலுவையில்‌ அறையப்பட்ட போது, இந்த பணிப்பொறுப்பை 
இரண்டு மனிதர்கள்‌ பெற்றிருந்தனர்‌: அன்னா, சட்டப்பூர்வமான பிரதான 
ஆசாரியர்‌ என்று யூதர்களால்‌ கருதப்பட்டிருந்தார்‌, மற்றும்‌ அவர்‌ பதவிநீக்கம்‌ 
செய்யப்பட்டபோது, அவரது மருமகனான காய்பா, ரோமானியர்களால்‌ 
பணிநியமனம்‌ செய்யப்பட்டிருந்தார்‌ லூக்கா 3:2; யோவான்‌ 18:13, 
14, 24, 28). 

யோயாக்கீம்‌ ஜெரேமியா என்பவர்‌, “பிரதான ஆசாரியர்களின்‌”” 
அடையாளத்துவம்‌ பற்றி, சற்றே மாறுபட்ட விளக்கம்‌ அளித்தார்‌. சாட்சியத்தைப்‌ 
பரிசீலனை செய்தபின்பு, அவர்‌ பின்வருமாறு முடிவு செய்தார்‌: 


ஆராதனை நடத்துதல்‌ மற்றும்‌ தேவாலயத்தின்‌ புறம்பான ஏற்பாடுகள்‌ 
ஆகியவற்றிற்குப்‌ பொறுப்பாயிருந்த, தேவாலயத்தின்‌ தலைவர்‌, 
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பிரதான ஆசாரியருக்கு அடுத்தபடியாகக்‌ கீழான, மிகவும்‌ முக்கியமான 
ஆசாரியராகவும்‌ பிரதான ஆசாரியர்களின்‌ தலைவராகவும்‌ இருந்தார்‌. 
அவருக்குப்‌ பின்னால்‌, ஆசாரியர்களின்‌ வாரந்திர சேவைக்குத்‌ தலைவர்‌ 
வந்தார்‌, அந்த சேவை என்பது கடமையின்‌ எந்த பொறுப்பாகவும்‌ 
இருக்கலாம்‌, மற்றும்‌ இவ்வாரத்தின்‌ அன்றாடப்‌ பணியாக நான்கில்‌ 
இருந்து ஒன்பது வரையிலுமான பணிகளுக்குத்‌ தலைவர்கள்‌ இருந்தனர்‌. 
. தேவாலயத்தில்‌ நிரந்தரமாகப்‌ பணியாற்றிய பிரதான ஆசாரியர்கள்‌ 
ஆசாரியத்துவத்தின்‌ மீது சட்டப்பூர்வ அதிகாரம்‌ கொண்ட திட்டவட்டமான 
அமைப்பாகவும்‌ சங்கத்தில்‌ இருக்கைகளும்‌ ஓட்டுகளும்‌ கொண்டிருந்த 
உறுப்பினர்களாகவும்‌ இருந்தனர்‌.“ 


“வேதபாரகர்கள்‌?” என்பவர்கள்‌ தங்கள்‌ தொழிலின்‌ உண்மை 
நெறியினால்‌, பழைய ஏற்பாட்டுக்‌ கல்வியாளர்களாக இருந்தனர்‌. இந்த 
மனிதர்கள்‌, யூத நீதிமன்றங்களின்‌ அலுவலக ரீதியான பதிவேடுகளைக்‌ 
காத்தனர்‌ மற்றும்‌ அவற்றில்‌ பலவற்றை அவர்கள்‌ எழுதினர்‌. இந்தப்‌ பணியின்‌ 
நிமித்தம்‌, அவர்கள்‌ “நியாயசாஸ்திரிகள்‌” என்றும்‌ அழைக்கப்பட்டனர்‌ (22:35; 
லூக்கா 5:17). ஜெப ஆலயங்கள்‌ (பாபிலோனிய அடிமைத்தளையின்போது) 
நிலைநாட்டப்பட்ட போது, கல்விகற்ற மனிதர்களின்‌ ஒரு வகுப்பு மேம்பட்டது. 
வேத வாக்கியங்களைப்‌ பாதுகாத்து, பிரதி எடுத்து அவற்றை விளக்குதல்‌ என்பது 
அவர்களின்‌ வேலையாக இருந்தது. வேதவாக்கிய அரங்கு என்ற இடத்தில்‌ 
அவர்களின்‌ பணி வழக்கமாக நிகழ்த்தப்‌ பட்டது, அதில்‌ முன்னால்‌ ஒரு வாசகர்‌ 





இருப்பார்‌ மற்றும்‌ வேதபாரகர்கள்‌ எழுது மேஜைகளில்‌ இருப்பார்கள்‌ மற்றும்‌ 
வசனம்‌ வாசிக்கப்படும்போது அது பிரதி எடுக்கப்படும்‌. இந்தப்‌ பிரதிகள்‌ பின்பு 
ஜெப ஆலயங்களுக்கு விநியோகிக்கப்படும்‌, இதனால்‌ அவை ஒவ்வொன்றும்‌, 
வேதவாக்கியங்களின்‌ முழுப்பிரதி ஒன்றைக்‌ கொண்டிருக்கும்‌. வேதபாரகர்கள்‌, 
வேதவாக்கியங்களைக்‌ கற்றவர்கள்‌ என்றும்‌ அதைப்‌ போதிப்பவர்கள்‌ என்றும்‌ 
அங்கீகாரம்‌ பெற்றது எப்படி என்பதைக்‌ கண்டறிதல்‌ சுலபமானதாக உள்ளது 
(23:2, 6-8). ஏரோது கலந்தாலோசனை செய்த வேகபாரகர்கள்‌ எருசலேமில்‌ 
வாழ்ந்தனர்‌; அவர்களில்‌ சிலர்‌ சனதெரீன்‌ சங்கத்து உறுப்பினர்களாகப்‌ 
பணியாற்றி இருக்கலாம்‌. 

பிரதான ஆசாரியர்கள்‌ மற்றும்‌ வேதபாரகர்கள்‌ ஆகியோரிடத்தில்‌ 
ஏரோதுவின்‌ கேள்வி செயல்விளைவில்‌, “மேசியா எங்கே பிறக்க வேண்டியவராக 
இருக்கிறார்‌?” என்பதாகவே இருந்தது. இது, மேசியாத்துவ எதிர்பார்ப்புகள்‌ 
பற்றிய அவரது புரிந்துகொள்ளுதலையும்‌ வேதவாக்கியங்களை அறியாது இருந்த 
நிலையையும்‌ காண்பிக்கிறது (காண்க யோவான்‌ 7:25-27, 40-42). 

வசனம்‌ 5. இந்த மார்க்கத்‌ தலைவர்கள்‌ பதிலைக்‌ தேடிக்கண்டுபிடிக்க 
அவசியமின்றி இருந்தது. வேதவசனரீதியான பதிலை அவர்கள்‌ அறிந்தவர்களாக, 
ஏரோதுவுக்குப்‌ பின்வருமாறு பதில்‌ அளித்தனர்‌: யூதேயாவில்‌ உள்ள 
பெத்லகேமில்‌ மேசியா பிறப்பார்‌ என்று மீகா தீர்க்கதரிசி முன்னுரைத்து 
இருந்தார்‌. மீகாவின்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌, இவ்வாறு எழுதப்பட்டுள்ளது என்ற 
சூத்திரத்தை முன்னுரையாகக்‌ கொண்டுள்ளது. “என்று எழுதப்பட்டுள்ளது” 
(ஓegஜgரaற௮i) என்பது மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ பலமுறைகள்‌ காணப்படுகிறது 
மற்றும்‌ இது வழக்கமாக, பழைய ஏற்பாட்டில்‌ இருந்து மேற்கோள்‌ வரும்போது, 
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அதை அறிமுகப்படுத்துகிறது (2:5; 4:4, 6, 7, 10; 11:10; 21:13; 26:24, 31). 
வசனம்‌ 6. மீகா 5:2ன்‌ மேற்கோள்‌, எபிரெய மூல மொழியில்‌ இருந்து 
தழுவப்பட்டுள்ளது, அது பின்வருமாறு வாசிக்கப்படுநறெது: 


“எப்பிராத்தா என்னப்பட்ட பெத்லகேமே, நீ யூதேயாவிலுள்ள 
ஆயிரங்களுக்குள்ளே சிறியதாயிருந்தும்‌, இஸ்ரவேலை ஆளப்போகிறவர்‌ 
உன்னிடத்திலிருந்து புறப்பட்டு என்னிடத்தில்‌ வருவார்‌; அவருடைய 
புறப்படுதல்‌ அநாதிநாட்களாகிய பூர்வத்தினுடையது. ” 

மத்தேயு சுவிசேஷம்‌ இதைப்‌ பின்வருமாறு கூறுகிறது: 
“ யூதேயா தேசத்திலுள்ள பெத்லகேமே, யூதாவின்‌ பிரபுக்களில்‌ நீ 
சிறியதல்ல; 
என்‌ ஜனமாகிய இஸ்ரவேலை ஆளும்‌ பிரபு உன்னிடத்திலிருந்த 
புறப்படுவார்‌.” ” 


“எப்பிராத்தா என்னப்பட்ட பெத்லகேம்‌” என்பது, அதிகம்‌ நவீனமான 
“யூதேயா தேசத்திலுள்ள பெத்லகேம்‌” என்று காலத்திற்கேற்றவாறு திருத்திக்‌ 
கூறப்பட்டுள்ளது. “யூதாவின்‌ ஆயிரங்களுக்குள்ளே” என்பது “யூதாவின்‌ 
பிரபுக்கள்‌” என்று ஆகியுள்ளது. ராபர்ட்‌ 11. குண்ரீ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு 
கருத்துத்‌ தெரிவித்தார்‌, 


எபிரெய மெய்எழுத்து வசனப்பகுதிக்கு, வெவ்வேறு 
உயிரெழுத்துக்களைக்‌ கொடுத்ததன்‌ மூலம்‌, மத்தேயு, “ஆயிரங்கள்‌” 
அல்லது “மக்கள்‌ குழுக்கள்‌” (MT, LXX) என்பதற்குப்‌ பதிலாக 
“பிரபுக்கள்‌” என்று வாசிக்க வைத்துள்ளார்‌. இவ்வாறு அவர்‌, இயேசுவின்‌ 
முன்னோர்களான தாவீதின்‌ வம்சத்தாரைக்‌ காட்டிலும்‌ (1:6-11) இயேசுவின்‌ 
மேன்மைத்தன்மையை உறுதிப்படுத்துவதற்காக, பெத்லகேமை ஏற்கனவே 
நபர்த்துவப்‌ படுத்தியது போன்று (“பெத்லகேமே”), சிறுகுழுக்கள்‌ என்பதை 
நபர்த்துவப்படுத்துகிறார்‌.”? 


மற்றும்‌, “என்‌ ஜனமாகிய இஸ்ரவேலை ஆளும்‌ பிரபு” என்பது, ஒருவேளை 
2 சாமுவேல்‌ 5:2ல்‌ இருந்து, இங்கு ஒன்றிணைக்கப்‌ பட்டிருக்கலாம்‌. 
அவ்வசனப்பகுதி தாவீதைப்‌ பற்றி எடுத்துரைத்து “இஸ்ரவேலின்மேல்‌ 
தலைவன்‌” என்பதையும்‌ குறிப்பிடுகிறது. (மீகா 5:4லும்‌ மேய்த்தல்‌ என்ற ஆய்வுக்‌ 
கருத்து காணப்படுகிறது.) கடைசியாக, மீகா 5:2ன்‌ முடிவுப்பகுதி விட்டுவிடப்‌ 
பட்டுள்ளது. 

இந்தத்‌ தழுவியமைத்தல்கள்‌ பற்றி ௩. 1. ஃபிரான்ஸ்‌ அவர்கள்‌, 
“வேதவசனத்தின்‌ நடைமுறைப்‌ பயன்பாட்டைச்‌ சுட்டிக்காட்டும்‌ வகையில்‌, 
மத்தேயு தாராளமாக மேற்கோள்‌ காண்பித்தார்‌” என்று எழுதினார்‌.” மேசியா, 
தேவனுடைய மக்களை “மேய்க்கும்‌” “ஆட்சியாளராக” இருக்க வேண்டியிருந்தது. 
“மேய்ப்பர்‌” என்ற சொற்றொடர்‌, ஒரு அரசர்‌ அல்லது ஆட்சியாளருக்கு, பழைய 
ஏற்பாட்டில்‌ பொதுவான வார்த்தையாக இருந்தது (2 சாமுவேல்‌ 5:2-5; 7:4-7; 
எரேமியா 23:1-4; எசேக்கியேல்‌ 34:1-24). 

இந்த தீர்க்கதரிசனத்தை, பிரதான ஆசாரியர்களும்‌ வேதபாரகர்களும்‌ 
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அறிந்திருந்தாலும்‌, அவர்கள்‌ தாங்களே சென்று அந்தப்‌ பிள்ளையைக்‌ தேடி 
அவரை பணிந்துகொள்ள எந்த முயற்சியும்‌ மேற்கொண்டார்களா என்று நாம்‌ 
அறிவதில்லை. இதன்‌ தொடர்பாக, அவர்களின்‌ பதில்செயல்‌, “முற்றிலும்‌ 
மாறுபட்டதாக” இருந்தது என்று பார்க்ளே அவர்கள்‌ எழுதினார்‌, மற்றும்‌ 
அவர்‌, “இயேசுவை முற்றிலும்‌ மதியாது இருக்கும்‌ அளவுக்கு அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
தேவாலயத்துச்‌ சடங்குகளிலும்‌ சட்டப்பூர்வமான கலந்துரையாடல்களிலும்‌ 
மிகவும்‌ மூழ்கிப்போயிருந்தனா்‌” என்றும்‌ கூடுதலாக எழுதினார்‌.” 


ஞானிகளுடன்‌ ஏரோதுவின்‌ 
இரகசியக்‌ கூட்டம்‌ (2:7, 8) 


அப்பொழுது ஏரோது சாஸ்திரிகளை இரகசியமாய்‌ அழைத்து, நட்சத்திரம்‌ 
காணப்பட்ட காலத்தைக்குறித்து அவர்களிடத்தில்‌ திட்டமாய்‌ விசாரித்து: 
“நீங்கள்‌ போய்‌, பிள்ளையைக்குறித்துத்‌ திட்டமாய்‌ விசாரியுங்கள்‌; நீங்கள்‌ 
அதைக்‌ கண்டபின்பு, நானும்‌ வந்து அதைப்‌ பணிந்துகொள்ளும்படி எனக்கு 
அறிவியுங்கள்‌ என்று சொல்லி, அவர்களைப்‌ பெத்லகேமுக்கு அனுப்பினான்‌. 


வசனம்‌ 7. ஏரோது ஞானிகளை, தம்மிடம்‌ வரும்படி கட்டளையிட்டார்‌. 
மக்கள்‌ மத்தியில்‌ மேலும்‌ கலக்கமும்‌ அச்சமும்‌ எழுவதைத்‌ தவிர்த்தல்‌ என்பதே, 
அவர்‌ இந்த மனிதர்களை இரகசியமாக அனுப்பினதற்கான நோக்கமாக 
இருந்திருக்கலாம்‌. வேதவசனப்‌ பகுதி, அதிகம்‌ கெடுமதியான நோக்கம்‌ 
கொண்ட காரணக்கைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கலாம்‌. அவர்‌ தமது உண்மையான 
விருப்பநோக்கங்களை வெளிப்படுத்த விரும்பவில்லை. “இரகசியமாய்‌? 
என்பது, அழைப்பாணைகளும்‌ கூட்டமும்‌ தனிப்பட்ட வகையாக இருந்தன 
என்பதை மறைமுகமாக உணர்த்துகிறது. ஞானிகள்‌ மாத்திரமே அறியவிருந்த 
தகவல்களை அவர்களிடம்‌ இருந்து வேண்டிப்பெற அவர்‌ விரும்பினார்‌: 
நட்சத்திரம்‌ காணப்பட்ட காலத்தைக்குறித்து அவர்களிடத்தில்‌ திட்டமாய்‌ 





விசாரித்து. பிள்ளையின்‌ வயது என்ன என்பதை மிகச்சரியாகக்‌ கணக்கிடுதல்‌ 
என்பதே அவரது நோக்கமாக இருந்தது (2:16). 

“இரகசியமாய்‌” என்பதற்கான (/81/7௭7 என்ற) கிரேக்க வார்த்தை, 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ நான்கு முறை மாத்திரமே காணப்படுகிறது. ஒருவேளை, 
மரியாளைப்‌ பாதுகாப்பதற்காக, அவளை “இரகசியமாய்‌” விவாகரத்து செய்யச்‌ 
சென்ற நீதிமானாகிய யோசேப்புக்கும்‌ (1:19), கிறிஸ்துவை அழிப்பதற்காக, 
ஞானிகளுடன்‌ “இரகசியமாய்‌” கூட்டம்‌ நடத்திய, துன்மார்க்கரான ஏரோதுக்கும்‌ 
(2:7) இடையில்‌ ஒரு நுட்பமான நேர்மாறு உள்ளது எனலாம்‌. 

வசனம்‌ 8. ஏரோது கேட்டுக்கொண்ட தகவலை அவர்‌ பெற்றபின்பு, அவர்‌ 
ஞானிகளை பெத்லகேமுக்கு அனுப்பிவைத்தார்‌. அவர்கள்‌ பிள்ளையைக்‌ 
கண்டுபிடித்தபின்பு, அவரும்‌ அதைப்‌ பணிந்துகொள்ளும்படிக்கு, அது இருக்கும்‌ 
இடத்தை அவருக்குக்‌ கூறுவதற்காக, அவர்கள்‌ திரும்பி வர வேண்டும்‌ என்று 
அவர்‌ [ஏரோது] அவர்களுக்குக்‌ கட்டளையிட்டார்‌. ஏரோது பற்றி நாம்‌ 
அறிந்துள்ளவற்றில்‌ இருந்து, அவரது மாய்மாலத்தையும்‌ இரண்ட கத்தையும்‌ 
பற்றி நாம்‌ வியப்படைவதே இல்லை. அவர்‌ கிறிஸ்துவைப்‌ பணிந்துகொள்ளும்‌ 
விருப்பம்‌ கொண்டிருக்கவில்லை. மற்றும்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றிய செய்தியுடன்‌ 
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ஞானிகள்‌ ஏரோதிடம்‌ திரும்பி வரவில்லை என்பதால்‌, அவரது நோக்கம்‌ 
பூரணமாகவே தெளிவாகிறது. 

ஞானிகளுக்கு ஏரோதுவின்‌ அறிவுறுத்தல்கள்‌ பற்றி, ஃபிரான்ஸ்‌ அவர்கள்‌ 
பின்வரும்‌ முக்கியமான உற்றுநோக்கல்களை ஏற்படுத்தினார்‌: 


வரலாற்றுரீதியான ஏரோது, இந்த அயல்நாட்டினரின்‌ ஒத்துழைப்பைச்‌ 
சார்ந்திருக்க வேண்டிய ஒரு மனிதராகவும்‌ அவர்களுடன்‌ தமது 
படைகளை அனுப்பிவைக்கக்‌ கூடியவராக இருந்ததிலும்‌, மிகவும்‌ 
குந்திரமும்‌ கொடூரமும்‌ உள்ளவராக இருந்தார்‌ என்று சிலவேளைகளில்‌ 
குற்றம்‌ சாட்டப்படுகிறார்‌. ஆனால்‌ தமக்குத்‌ தேவையான தகவல்களுடன்‌ 
அவர்கள்‌ திரும்பி வருவார்கள்‌ என்பதில்‌ சந்தேகப்படக்‌ காரணம்‌ 
எதையும்‌ அவர்‌ கொண்டிருக்கவில்லை மற்றும்‌ போர்வீரர்கள்‌ ஞானிகளின்‌ 
பார்வையில்‌ இருத்தல்‌ என்பது, அவர்கள்‌ பிள்ளையைக்‌ கண்டறியவும்‌ 
வாய்ப்புகளைப்‌ பாதிப்பதாக இருக்கும்‌. தகவல்களை விரும்புவதற்கான 
அவரது மாய்மாலமான நோக்கம்‌, அவரது குடிமக்களை ஒருவேளை 





வஞ்சிக்காததாக ஆனால்‌ அயல்நாட்டினருடன்‌ இணைந்து பணி 
செய்யும்படி எதிர்பார்த்திருக்கலாம்‌.”” 


பெத்லகேமுக்கு ஞானிகளின்‌ வருகை (2:9-12) 


ராஜா சொன்னதை அவர்கள்‌ கேட்டுப்‌ போகையில்‌, இதோ, அவர்கள்‌ 
கிழக்கிலே கண்ட நட்சத்திரம்‌ பிள்ளை இருந்த ஸ்தலத்திற்குமேல்‌ 
வந்து நிற்கும்வரைக்கும்‌ அவர்களுக்குமுன்‌ சென்றது. 'ூஅவர்கள்‌ அந்த 
நட்சத்திரத்தைக்‌ கண்டபோது, மிகுந்த ஆனந்த சந்தோஷமடைந்தார்கள்‌. 
11 அவர்கள்‌ அந்த வீட்டுக்குள்பிரவேசித்து, பிள்ளையையும்‌ அதின்‌ 
தாயாயெ மரியாளையும்‌ கண்டு, சாஷ்டாங்கமாய்‌ விழுந்து அதைப்‌ 
பணிந்துகொண்டு, தங்கள்‌ பொக்கிஷங்களைத்‌ திறந்து, பொன்னையும்‌ 
தூபவர்க்கத்தையும்‌ வெள்ளைப்போளத்தையும்‌ அதற்குக்‌ காணிக்கையாக 
வைத்தார்கள்‌. பின்பு, அவர்கள்‌ ஏரோதினிடத்திற்குத்‌ திரும்பிப்‌ 
போகவேண்டாமென்று சொப்பனத்தில்‌ தேவனால்‌ எச்சரிக்கப்பட்டு, வேறு 
வழியாய்த்‌ தங்கள்‌ தேசத்திற்குத்‌ திரும்பிப்‌ போனார்கள்‌. 





வசனம்‌ 9. ஞானிகள்‌ பின்தொடர்ந்து வந்திருந்த நட்சத்திரம்‌ 
சாதாரணமானதல்ல என்பதை இவ்வசனம்‌ நிரூபிக்கிறது. ஞானிகள்‌ எருசலேமில்‌ 
இருந்த காலத்தில்‌, அது காணப்படாததாகவோ அல்லது நிலையானதாகவோ 
இருந்திருக்கும்‌ என்பது உறுதி. அவர்கள்‌ பெத்லகேமுக்குப்‌ புறப்படுகையில்‌, 
அவர்களின்‌ வானவியல்‌ வழிகாட்டி மீண்டும்‌ ஒருமுறை நகரத்தொடங்கு, 
பிள்ளை இருந்த ஸ்தலத்திற்குமேல்‌ வந்து நிற்கும்வரைக்கும்‌ அவர்களுக்குமுன்‌ 
சென்றது. இந்த தனிப்பட்ட நட்சத்திரம்‌, ஞானிகளை பெத்லகேமுக்கும்‌ அங்கு 
[இயேசு இருந்த] வீட்டிற்கும்‌ கூட வழிநடத்திற்று. இந்த நகர்வானது, இது 
ஜோகன்னஸ்‌ கெப்ளர்‌ மற்றும்‌ கார்ல்‌ வீயெஸ்லெர்‌ ஆகியோரால்‌ காணப்பட்ட 
கோட்பாடாக (2:2ன்‌ மீதான விளக்கங்களைக்‌ காணவும்‌) இருக்கவில்லை 
என்பதை நிரூபிக்கிறது. 

வசனம்‌ 10. அவர்கள்‌ அந்த நட்சத்திரத்தை கண்டபோது, மிகுந்த 


77 


ஆனந்த சந்தோஷமடைந்தார்கள்‌. கிழக்கில்‌ இருந்து யூதேயாவுக்கு 
ஞானிகளை வழிநடத்திய “நட்சத்திரத்தை” கண்டபோது, அவர்கள்‌ 
“ஆனந்த சந்தோஷம்‌” அடைந்தனர்‌. இதே நட்சத்திரம்‌ அவர்களை, 
அவர்களின்‌ நீண்டபயணத்தின்‌ அடைவிடமான பெத்லகேமுக்கு 
வழிநடத்தியது, அங்கு அவர்கள்‌ குழந்தை இயேசுவைக்‌ காணவிருந்தனர்‌. “ஆனந்த 
சந்தோஷமடைந்தார்கள்‌” என்ற சொற்றொடர்‌, ஞானிகளால்‌ உணரப்பட்ட 
சந்தோஷத்தையும்‌ மன எழுச்சியையும்‌ வலிவாக வெளிப்படுத்துறெது. சந்தோஷம்‌ 
மற்றும்‌ துதி ஆகியவற்றின்‌ இதே மொழிநடையானது, யோவான்‌ ஸ்நானன்‌ 
மற்றும்‌ இயேசு ஆகியோரின்‌ பிறப்பு பற்றிய லூக்காவின்‌ எடுத்துரைப்புகளில்‌ 
காணப்படுறெது லூக்கா 1:14, 44, 46, 47; 2:10, 14, 20). 

வசனம்‌ 11. யோசேப்பும்‌ மரியாளும்‌ மற்றும்‌ பிள்ளையும்‌ அப்போது வாழ்ந்து 
கொண்டிருந்த வீட்டிற்குள்‌ ஞானிகள்‌ நுழைந்தனர்‌. முன்பே குறிப்பிட்டபடி, 
தொழுவம்‌ அல்லது “முன்னணை” பற்றிய குறிப்பிடுதல்‌ எதுவும்‌ இங்கு 
இருப்பதில்லை (லூக்கா 2:7). இயேசுவின்‌ பிறப்பிற்குச்‌ சற்றுக்‌ காலம்‌ கழிந்த 
பின்னர்‌ ஞானிகளின்‌ வருகை நடைபெற்றது லூக்கா 2:1-20). மரியாளின்‌ சுத்தி 
கரிப்பிற்கான நாற்பது நாட்களுக்குப்‌ பின்பு (லூக்கா 2:22; காண்க லேவியராகமம்‌ 
12:1-4), அந்தக்‌ குடும்பம்‌ தேவாலயத்திற்குச்‌ சென்றதற்குப்பின்னும்கூட (லூக்கா 
2:22-38) அவர்களின்‌ வருகை நடைபெற்றது. ஹென்ரிக்ஸென்‌ அவர்கள்‌, 
தேவாலயத்திற்குச்‌ செல்வதற்கு முன்னர்‌ ஞானிகள்‌ வந்திருந்தனர்‌ என்றால்‌, 
விலைமதிப்பு மிகுந்த அவர்களின்‌ பரிசுகள்‌, அந்த ஏழைத்தம்பதியரை “ஒரு 
ஜோடி காட்டுப்புறாவையாவது இரண்டு புறாக்குஞ்சுகளையாவது” லூக்கா 
2:23, 24; காண்க லேவியராகமம்‌ 12:8) என்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமானவற்றைப்‌ 
பலிசெலுத்த அனுமதித்திருக்கும்‌ என்று சுட்டிக்காண்பித்தார்‌.”” மேலும்‌ லூயிஸ்‌ 
அவர்கள்‌, “ஞானிகளின்‌ வருகைக்குப்‌ பின்பு உடனடியாக எகிப்துக்குப்‌ 
புறப்பட்டுச்‌ செல்லுதல்‌ வந்தது என்ற மனப்பதிவை மத்தேயு விட்டுச்‌ செல்கிறார்‌” 
என்று குறிப்பிட்டார்‌.£ 

ஞானிகள்‌ வந்துசேர்ந்தவுடன்‌ அந்தக்‌ குழந்தைக்கு முன்பாக அவர்கள்‌ 
தரையில்‌ விழுந்து அவரை வணங்கினர்‌ (2:2க்கான விளக்கங்களைக்‌ 
காணவும்‌). அவரது பெற்றோர்களை அல்ல ஆனால்‌ “அவரை” அவர்கள்‌ 
வணங்கினர்‌ என்பதைக்‌ கவனித்தல்‌ முக்கியமானதாக உள்ளது. அவர்களின்‌ 
செயல்பாடுகள்‌, கிறிஸ்துவைக்‌ கண்டுபிடிப்பதற்காக வந்திருந்த ஆர்வமுள்ள 
புறஜாதியாராக மாத்திரம்‌ அவர்கள்‌ இருந்தனர்‌ என்ற யூகத்தைப்‌ 
பொய்யாக்குறைது. அவர்கள்‌ யூதர்களாக, யூதமார்க்கத்து அமைந்தவர்களாக 
அல்லது தேவனுக்குப்‌ பயந்தவர்களாக இருந்தனர்‌ என்ற கண்ணோக்கை இது 
ஆதரிக்கிறது. 

பழங்கால உலகத்தில்‌, ராஜகுடும்பத்தினருக்குப்‌ பரிசுகள்‌ வழங்குதல்‌ 
வழக்கமானதாக இருந்தது. அப்படிப்பட்ட பரிசுகள்‌, [பரிசைப்‌ பெறும்‌] 
பெரியவருக்கு [பரிசைத்‌ தரும்‌] ஒரு நபரின்‌ கீழ்ப்படிதல்‌ மற்றும்‌ 
பற்றுறுதியை அடையாளப்படுத்தின. ஆகையால்‌, ஞானிகள்‌ கொண்டுவந்த 
பரிசுகள்‌, அவர்கள்‌ வெறும்‌ கூர்ந்து நோக்குபவர்கள்‌ என்பதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிகமான நோக்கம்‌ உடையவர்களாக இருந்தனர்‌ என்பதைச்‌ 
சுட்டிக்காண்பிக்கின்றன. பொக்கிஷங்கள்‌ என்பவை பெட்டிகளாக - ஒருவேளை 
“பொக்கிஷப்‌ பெட்டிகளாக” (NRSV; NLT) - பரிசுகளைச்‌ சுமந்து செல்லப்‌ 
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பயன்பட்டவையாக இருந்தன. கிரேக்கச்‌ சொற்றொடர்‌, (221௭௦8 என்ற) 
“வார்த்தைகளின்‌ பொக்கிஷம்‌” என்று அர்த்தப்படும்‌ “h€5ஃபாப5,” என்ற நமது 
ஆங்கில வார்த்தைக்குப்‌ பின்னால்‌ நிற்கிறது. 

பொன்‌, தூபவர்க்கம்‌ மற்றும்‌ வெள்ளைப்போளம்‌ என்பவை அந்தப்‌ 
பரிசுகளில்‌ அடங்கியிருந்தன. பொன்‌ என்பது பொதுவாக இராஜாக்களுக்குத்‌ 
தரப்பட்ட பரிசாக இருந்தது (1 இராஜாக்கள்‌ 10:2, 10; 2 நாளாகமம்‌ 
9:20-24; ஏசாயா 60:9). “தூய்மையான தூபம்‌” என்ற நேரடி அர்த்தம்‌ 
கொண்ட “தூபவர்க்கம்‌””என்பது, தெற்கு அரபியாவின்‌ சுண்ணாம்புக்கல்‌ 
பாறைகளில்‌ வளர்ந்த ஜெனஸ்‌ சேக்‌ வெல்க என்ற மரத்தின்‌ பட்டையில்‌ 
இருந்து வடித்தெடுக்கப்பட்ட பிசின்‌ அல்லது பசையாக இருந்தது. அது 
எரிக்கப்படும்போது எழும்‌ இனிய சுகந்த வாசனையின்‌ காரணமாக, அது 
தேவனை ஆராதிக்கக்‌ காணிக்கையாகத்‌ தரப்பட்டது (யாத்திராகமம்‌ 
30:8, 34-38). தைலத்திரவம்‌ செய்தல்‌, நறுமணப்‌ புகையூட்டுதல்‌ மற்றும்‌ சில 
மருந்துகளுக்கு அடிப்படைப்‌ பொருளாக செயல்படுதல்‌ போன்ற மற்ற 
பயன்பாடுகளையும்‌ அது கொண்டிருந்தது. வெள்ளைப்போளம்‌ என்பது, 
அரபியாவில்‌ வளர்ந்த இன்னொரு மரமான, பால்ஸமோடென்ரன்‌ என்பதில்‌ 
இருந்து வந்திருக்கக்‌ கூடிய ஒரு பிசினாக அல்லது பசையாக இருந்தது. இந்தப்‌ 
பசையானது சுகந்த வாசனையை ஏற்படுத்திற்று, இது சிலவேளைகளில்‌ 
படுக்கைகளுக்கு (நீதிமொழிகள்‌ 7:17) அல்லது உடைகளுக்கு (சங்கீதம்‌ 
45:8) நறுமணமூட்டப்‌ பயன்பட்டது. இது சிலவகை தூபங்கள்‌ செய்யப்‌ 
பயன்பட்ட பகுதிப்பொருளாகவும்‌, அபிஷேக தைலமாகவும்‌ மரணம்‌ 
அடைந்தவர்களின்‌ உடல்களை அபிஷேகம்‌ செய்விப்பதற்கு (யோவான்‌ 19:39, 
40) உபயோகிக்கப்பட்ட அபிஷேக எண்ணெயாகவும்‌ (யாத்திராகமம்‌ 30:23-25) 





பயன்பட்டது. திராட்சரசத்துடன்‌ கலக்கப்படுகையில்‌ இது மயக்கமூட்டியாகவும்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டது (மாற்கு 15:23). ஓரயிஸ்‌ அவர்கள்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ 
தூபமும்‌ வெள்ளைப்‌ போளமும்‌ விலையுயர்ந்தவையாக இராதிருக்கையில்‌, 
இந்தப்‌ பொருள்கள்‌ கிறிஸ்துவின்‌ காலத்தில்‌ மிகவும்‌ விலை உயர்ந்தவையாக 
இருந்தன என்று கூறினார்‌.” 

வசனம்‌ 12. ஞானிகள்‌ பெத்லகேமை விட்டுப்‌ புறப்படுவதற்கு முன்னர்‌, 
அவர்கள்‌ ஏரோதினிடத்திற்குத்‌ திரும்பிப்‌ போகவேண்டாமென்று 
சொப்பனத்தில்‌ தேவனால்‌ எச்சரிக்கப்பட்டனர்‌; பிள்ளை இருக்கும்‌ இடத்தை 
அவர்கள்‌ வெளிப்படுத்துவதை அவர்‌ விரும்பவில்லை. இதன்‌ விளைவாக, 
அவர்கள்‌ வேறு வழியாய்த்‌ தங்கள்‌ தேசத்திற்குத்‌ திரும்பிப்போனார்கள்‌. 
பழைய மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாடுகள்‌ இரண்டிலும்‌, மக்களுடன்‌ செய்தித்தொடர்பு 
கொள்வதற்குத்‌ தேவன்‌ கனவுகளை அடிக்கடி ஒரு வழிமுறையாகப்‌ 
பயன்படுத்தினார்‌.” தேவன்‌ இன்னமும்‌ கனவுகள்‌ வழியாகச்‌ செய்தித்தொடர்பு 
கொள்கிறார்‌ என்று சிலர்‌ போதிக்கின்றனர்‌. பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று பேதுரு, 
யோவேலின்‌ தீர்க்கதரிசனத்தின்‌ நிறைவு என்ற வகையில்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
பொழிந்தருளப்பட்டதை விளக்கப்‌ படுத்தினார்‌: “உங்கள்‌ குமாரரும்‌ உங்கள்‌ 
குமாரத்திகளும்‌ கர்க்ககரிசனஞ்சொல்லுவார்கள்‌; உங்கள்‌ வாலிபர்‌ தரிசனங்களை 
அடைவார்கள்‌; உங்கள்‌ மூப்பர்‌ சொப்பனங்களைக்‌ காண்பார்கள்‌” (நடபடிகள்‌ 
2:17; காண்க யோவேல்‌ 2:28). கனவுகளின்‌ வழியாகச்‌ செய்தித்தொடர்பு 
கொள்ளுதல்‌ என்பது, தீர்க்கதரிசனம்‌ மற்றும்‌ தரிசனம்‌ ஆகியவற்றைப்‌ 
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போன்றே, முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ சபையின்‌ அற்புத யுகத்தின்‌ பகுதியாக இருந்தது 
என்பது தெளிவு. இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ முழுமையான வெளிப்படுத்துதல்‌ 
குரப்பட்டபோது, இவையாவும்‌ [தீர்க்கதரிசனம்‌, தரிசனம்‌ மற்றும்‌ கனவு 
முதலியன] நீக்கிப்‌ போடப்பட்டன (காண்க 1 கொரிந்தியர்‌ 13:8-10). இன்றைய 
நாட்களில்‌ தேவன்‌ தமது குமாரன்‌ மூலமாகவும்‌ தாம்‌ ஏவியருளிய வசனத்தின்‌ 
மூலமாகவும்‌ மாத்திரமே நம்மிடம்‌ பேசுறார்‌ (எபிரெயர்‌ 1:1, 2). 


௮ பாடங்கள்‌ “5444 


ஞானிகளின்‌ கிறிஸ்துவைக்‌ தேடுதல்‌ (2:1-12) 

கிழக்கில்‌ இருந்து வந்த ஞானிகள்‌ கிறிஸ்துவைக்‌ தேடியது, இன்றைய 
நாட்களில்‌ கிறிஸ்துவைக்‌ தேடுபவர்களுக்கும்‌, அவரை மிகவும்‌ நெருங்கிப்‌ 
பின்பற்ற விரும்புபவர்களுக்கும்‌ மாபெரும்‌ உதாரணமாகப்‌ பயன்படுகிறது. 

அவர்சனின்‌ தேடுதல்‌ வசதியானதாக இருக்கவில்லை (2:1). ஞானிகள்‌, 
அரபியா, பாபிலோன்‌ அல்லது பெர்சியா ஆகிய நாடுகளில்‌ எங்கிருந்து 
வந்திருந்தாலும்‌, அவர்களின்‌ பயணம்‌ மிகநீண்டதாக இருந்தது. அவர்கள்‌ 
எருசலேமுக்குச்‌ செல்லும்‌ தங்கள்‌ வழியில்‌, வளமான வளைவுப்‌ பகுதியைச்‌ 
சுற்றிப்‌ பயணப்பட்டிருக்க வாய்ப்பு உள்ளது. அவர்கள்‌ கிறிஸ்துவைக்‌ தேடியதில்‌, 
தங்கள்‌ காலம்‌, பணம்‌ மற்றும்‌ ஆற்றல்‌ ஆகியவற்றைத்‌ தியாகம்‌ செய்தனர்‌. 
இன்றைய நாட்களில்‌ இயேசுவைத்‌ தேடுபவர்கள்‌, உண்மையான சீஷத்துவம்‌ 
என்பது அதைவிடக்‌ குறைவான எதையும்‌ வேண்டிக்கேட்பதில்லை என்பதைக்‌ 
கண்டறிவார்கள்‌ (லூக்கா 9:23). 

அவாசனின்‌ தேடுதல்‌ தாழ்மையை வெண்டிக கேட்டது (2:2). ஞானிகள்‌ 
எருசலேமை அடைந்தபோது, புதிதாகப்‌ பிறந்த இராஜா எங்கே தங்கியிருந்தார்‌ 
என்று மக்களைக்‌ கேட்டனர்‌. இன்றைய நாட்களில்‌ இயேசுவைத்‌ 
தேடுபவர்களும்‌ தாழ்மையான இருதயத்தைக்‌ கொண்டவர்களாக, அதிகம்‌ 
அறிவுடையவர்களிடத்தில்‌ கேள்விகள்‌ கேட்க வேண்டும்‌ (காண்க நடபடிகள்‌ 
8:30, 31). 

அலகனின்‌ தேடல்‌ கலக்கத்தை உருவாக்கிற்று (2:3). ஞானிகளால்‌ 
கேட்கப்பட்ட கேள்வி தனது அரியணைக்குப்‌ போட்டியாளர்‌ ஒருவரால்‌ 
அச்சத்தை உணர்ந்த ஏரோதுவைக்‌ கலக்கம்‌ அடையச்‌ செய்தது. அது 
சமாதானத்தைப்‌ பராமரித்து, ஏரோது இன்னும்‌ அதிகமாக வன்முறையாளராக 
வெடிப்பதைத்‌ தடுக்க விரும்பிய மக்களையும்‌ கலக்கம்‌ அடையச்‌ செய்தது. 
அதுபோன்றே, இன்றைய நாட்களில்‌ ஒருவர்‌ இயேசுவைத்‌ தேடும்போது, 
அது சிலவேளைகளில்‌, தங்கள்‌ வாழ்வுநடைகளில்‌ திருப்தியடைந்துள்ள 
மற்றவர்களைக்‌ கலக்கம்‌ அடையச்செய்கிறது. ஒளியானது இருளை 
வெளிப்படுத்தும்‌ நோக்கம்‌ கொண்டுள்ளதே (எபேசியர்‌ 5:6-14). 

அவாசனின்‌ தேடுதல்‌ வேதவசனங்களைச்‌ அரர்ற்கு அரச இரு. (2:4-6). 
ஞானிகளின்‌ கேள்விக்கு - இது எருசலேம்‌ முழுவதிலும்‌ பரவியிருந்தது - பதில்‌ 
அளிப்பதற்காக, யூதத்துவத்‌ தலைவர்களுடன்‌ ஏரோது ஆலோசனை செய்தார்‌. 
கிறிஸ்து பெத்லகேமில்‌ பிறப்பார்‌ என்பதை வேதவசனங்களில்‌ இருந்து (மீகா 
5:2) அவர்கள்‌ அறிந்திருந்தனர்‌. இன்றைய நாட்களில்‌ கிறிஸ்துவைப்‌ பின்பற்ற 
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விரும்புபவர்கள்‌, அவருக்குச்‌ சாட்சியளிக்கும்‌ வேதவசனங்களில்‌ ஆலோசனை 
நாட வேண்டும்‌ (காண்க நடபடிகள்‌ 17:11). 

அலர்கனின்‌ தேடுதல்‌ வேறொழருவால்‌ ற்கிி4//2_ து (2:7, 8). 
ஞானிகள்‌ கிறிஸ்துவைக்‌ கண்ட பின்பு, ஏரோதுவினிடத்தில்‌ திரும்பி வந்து 
அறிக்கை செய்யும்படி அவர்களுக்கு ஏரோது உத்தரவிட்டார்‌. அவர்‌, புதிதாகப்‌ 
பிறந்துள்ள இராஜாவைப்‌ பணிந்துகொள்ளத்‌ தாமும்‌ விரும்பியதாக போலியாக 
நடிப்புடன்‌ கூறினார்‌. அதுபோன்றே இன்றைய நாட்களிலும்‌ சிலர்‌ இயேசுவைத்‌ 
தேடுவதற்கான நோக்கம்‌, தூய்மையானதற்கும்‌ குறைவானதாக உள்ளது (காண்க 
பிலிப்பியர்‌ 1:17). 

அலவாகனின்‌ தேடுதல்‌ மாபெரும்‌ சந்தோஷத்தை விளைவது (2:9, 10). 
ஞானிகள்‌ எருசலேமை விட்டுப்‌ பெத்லகேமுக்குப்‌ புறப்பட்ட போது, கிழக்கில்‌ 
அவர்கள்‌ முன்பே கண்டிருந்த நட்சத்திரம்‌ திரும்பவும்‌ தோன்றிற்று. அவர்கள்‌, 
பிள்ளை இருந்த இடத்திற்குத்‌ தாங்கள்‌ நெருங்கிக்‌ கொண்டிருந்ததாக அறிகையில்‌, 
இது மாபெரும்‌ சந்தோஷத்திற்குக்‌ காரணமாக இருந்தது. இயேசுவைக்‌ தேடும்‌ 
ஒருவர்‌, ஞானஸ்நானத்‌ தண்ணீரில்‌ தேவனுடைய பிள்ளையாகிறார்‌, அது 
சந்தோஷம்‌ அடையும்‌ ஒரு வேளையாக உள்ளது (காண்க நடபடிகள்‌ 8:35-39). 
வாழ்வின்‌ எதிர்ப்புக்கள்‌ மத்தியிலும்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ கர்த்தருக்குள்‌ தொடர்ந்து 
சந்தோஷமாயிருக்கும்படி அழைக்கப்‌ பட்டுள்ளனர்‌ (பிலிப்பியர்‌ 4:4-7). 

அவர்களின்‌ தேடுதல்‌, இறாஜாவை பறித்து dsr” 2.52 (2:11, 12). 
ஞானிகள்‌, பெத்லகேமில்‌ இருந்த வீட்டிற்குள்‌ நுழைந்தபோது, தரையில்‌ விழுந்து 
இயேசுவைப்‌ பணிந்து கொள்ளுதல்‌ என்பதே அவர்களின்‌ முதல்‌ மன உந்துதலாக 
இருந்தது. அடுத்து அவர்கள்‌, பொன்‌, தூபம்‌ மற்றும்‌ வெள்ளைப்போளம்‌ 
ஆகிய விலையுயர்ந்த பரிசுகளை அவருக்கு அளித்தனர்‌. இன்றைய நாட்களில்‌ 
இயேசுவைக்‌ கடைசியாகக்‌ கண்டறிபவர்கள்‌, கிறிஸ்து யாராக இருக்கிறாரோ 
அதற்காகவும்‌ அவர்‌ செய்துள்ள எல்லாவற்றிற்காகவும்‌, அவரைக்‌ துதிப்பதில்‌ 
தங்கள்‌ எஞ்சிய வாழ்நாட்களைச்‌ செலவிடுவார்கள்‌ (காண்க வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌ 5:8-14). 


டேவிட்‌ ஸ்டூவர்ட்‌ 


இயேசுவைக்‌ தேடுதலின்‌ ஞானம்‌ (2:1, 2) 

இயேசுவின்‌ பிறப்பில்‌ இருந்து, ஒவ்வொரு நூற்றாண்டிலும்‌, ஞானமுள்ள 
ஆண்களும்‌ பெண்களும்‌ அவரைக்‌ தேடியிருக்கன்றனர்‌. நாம்‌ ஞானத்தில்‌ 
குறைவுள்ளவர்களாக இருந்தால்‌, அதற்காக நாம்‌ கேட்க வேண்டும்‌ (7:7, 8; 
யாக்கோபு 1:5-8). 

இயேசுவைக்‌ கண்டறிவதற்குத்‌ தெய்வீக வழிகாட்டுதல்‌ தேவைப்படுகிறது. 
ஞானிகள்‌, வேத வசனங்களினாலும்‌ தங்களுக்கு விசேஷமாகக்‌ காட்சியளித்த 
நட்சத்திரத்தினாலும்‌ வழிநடத்தப்பட்டனர்‌. அவர்கள்‌ வஞ்சனையான 
உணர்வுகளினாலோ, தங்கள்‌ சொந்த மனச்சான்றுகளினாலோ அல்லது மனித 
ஞானத்தினாலோ வழிநடத்தப்படவில்லை. 

இன்றைய நாட்களில்‌ நமக்கும்‌ ஒரு தெய்வீக வழிகாட்டி தரப்பட்டுள்ளது 
- அது தேவனுடைய வசனமாக உள்ளது (சங்கீதம்‌ 119:105; யோவான்‌ 17:17; 
நடபடிகள்‌ 20:32). இது ஒரு முழுமையான மற்றும்‌ போதுமான வழிகாட்டியாக 
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உள்ளது (காண்க 2 கொரிந்தியர்‌ 3:5, 6; 2 தீமோத்தேயு 3:16, 12), மற்றும்‌ 
நாம்‌ தேவனுடைய பார்வையில்‌ போதுமானவர்களாக இருப்பதற்கு, இதை 
முற்றிலுமாகப்‌ பின்பற்ற வேண்டும்‌. 
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4 


இயேசுவைப்‌ பாதுகாத்த 


[2:15-235) 


“பிள்ளையை” பத்திரமாகப்‌ பாதுகாத்தல்‌ என்ற மெய்சிலிர்க்கும்‌ வரலாற்றில்‌, 
யோசேப்பும்‌ மரியாளும்‌ எவ்வாறு எகிப்துக்குப்‌ பயணம்‌ சென்றனர்‌ என்றும்‌ 
அவர்களை இஸ்ரவேல்‌ நாட்டிற்குத்‌ திரும்பும்படி கூறும்‌ வரையில்‌ அவர்கள்‌ 
அங்கு தங்கியிருந்தது பற்றியும்‌ மத்தேயு கூறினார்‌. 


எகிப்துக்கு ஓடிப்போகுதல்‌ (2:13-15) 


1 அவர்கள்‌ போனபின்பு, கர்த்தருடைய தூதன்‌ சொப்பனத்தில்‌ 
யோசேப்புக்கு காணப்பட்டு, ஏரோது பிள்ளையைக்‌ கொலைசெய்யத்‌ 
தேடுவான்‌; ஆதலால்‌ நீ எழுந்து பிள்ளையையும்‌ அதின்‌ தாயையும்‌ 
கூட்டிக்கொண்டு எகிப்துக்கு ஓடிப்போய்‌, நான்‌ உனக்குச்‌ சொல்லும்வரைக்கும்‌ 
அங்கே இரு என்றான்‌. 

“அவன்‌ எழுந்து, இரவிலே பிள்ளையையும்‌ அதின்‌ தாயையும்‌ 
கூட்டிக்கொண்டு, எகிப்துக்குப்‌ புறப்பட்டுப்போய்‌. ஏரோதின்‌ மரணபரியந்தம்‌ 
அங்கே இருந்தான்‌. எகிப்திலிருந்து என்னுடைய குமாரனை வரவழைத்தேன்‌ 
என்று, தீர்க்கதரிசியின்‌ மூலமாய்க்‌ கர்த்தரால்‌ உரைக்கப்பட்டது 
நிறைவேறும்படி இப்படி நடந்தது. 


வசனம்‌ 138. ஞானிகள்‌ புறப்பட்டுச்‌ சென்றபின்பு, மரியாளையும்‌ 
குழந்தையாக இருந்த இயேசுவையும்‌ அழைத்துக்கொண்டு எகிப்துக்கு 
ஓடிப்போகும்படி, யோசேப்பு ஒரு தூதனால்‌ கனவில்‌ எச்சரிக்கப்பட்டார்‌. 
அந்தக்‌ குடும்பத்திற்கும்‌ ஏரோதுக்கும்‌ இடையில்‌ சாத்தியமான அளவு 
அதிக தூரத்தில்‌ வைத்தல்‌, அதாவது குறைந்த பட்சம்‌ அவரது ஆளுகைப்‌ 
பகுதிக்கு அப்பால்‌ வைத்தல்‌ என்பதே இந்த பயணத்தின்‌ நோக்கமாக இருந்தது. 
எகிப்தின்‌ எல்லையானது, பெத்லகேமில்‌ இருந்து சுமார்‌ எழுபத்தி ஐந்து மைல்கள்‌ 
தூரம்‌ இருந்தது. ஏரோதுவின்‌ அதிகாரம்‌, எகிப்தின்‌ நதிவரையில்‌ மாத்திரமே 
விரிவாக்கப்‌ பட்டிருந்தது. அங்கிருந்து ஆற்றின்‌ கழிமுகப்‌ பகுதியும்‌ நைல்‌ நதியும்‌, 
ஏறக்குறைய இன்னொரு 125 மைல்கள்‌ தூரம்‌ இருந்தது. 

அந்தக்‌ காலத்தில்‌ ரோமாபுரியின்‌ மாகாணமாக இருந்த எகிப்து, பெருமளவு 
யூத மக்கள்‌ தொகையையும்‌ எண்ணற்ற ஜெப ஆலயங்களையும்‌ கொண்டிருந்தது 
(காண்க நடபடிகள்‌ 2:5, 10; 6:9; 18:24). அந்தக்‌ காலத்தில்‌, சுமார்‌ பத்து 
இலட்சம்‌ யூதர்கள்‌, எகிப்தில்‌ வாழ்ந்தனர்‌ என்று, எகிப்தில்‌ வாழ்ந்திருந்த 
யூதத்‌ தத்துவஞானியும்‌ வரலாற்றாளருமான பிலோ என்பவர்‌, கி.மு. 40ம்‌ ஆண்டில்‌ 
எழுதினார்‌. பழங்கால உலகத்தில்‌ இருந்த மிகப்பெரிய நூலகங்களில்‌ ஒன்று 
அலெக்ஸாண்டிரியாவில்‌ இருந்தது. இங்குதான்‌ செப்துவஜிந்த்‌ (1.26) வேதாகமம்‌ 
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மொழிபெயர்க்கப்‌ பட்டது. எகிப்துக்கு ஓடிப்போனது என்பது யோசேப்பை 
அவரது சொந்த மக்கள்‌ பலரின்‌ மத்தியில்‌, ஆனால்‌ ஏரோது வந்தடையக்‌ கூடிய 
இடத்திற்கு அப்பால்‌ வைத்தது. வேதாகமப்‌ பதிவேடுகளின்படி, இது ஒன்றுதான்‌ 
இயேசு தமது வாழ்வில்‌ பாலஸ்கீனத்திற்கு வெளியே இருந்த ஒரே வேளையாக 
இருந்தது. 

யோசேப்பு, எகிப்தில்‌ இருந்து புறப்படுதல்‌ பாதுகாப்பானது என்று தமக்குத்‌ 
தேவன்‌ வெளிப்படுத்தும்‌ வரையில்‌, அங்கேயே தங்கி இருக்கும்படியும்‌ 
அறிவுறுத்தப்பட்டார்‌. அவர்கள்‌ அவ்வாறு செல்ல வேண்டியதற்கான 
காரணமும்‌ அவருக்குக்‌ கூறப்பட்டது: ஏரோது பிள்ளையைக்‌ கொலைசெய்யத்‌ 
தேடுவான்‌. 

வசனம்‌ 14. கூடுதல்‌ முன்னெச்சரிக்கையாக, யோசேப்பும்‌ அவரது 
குடும்பமும்‌ இரவுவேளையின்‌ போது எகிப்துக்குப்‌ புறப்பட்டனர்‌. 
இங்குள்ள மொழிநடை, யோசேப்பு கனவு கண்டதும்‌ உடனே நடவடிக்கை 
மேற்கொண்டார்‌ என்பதைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கிறது; தேவனுக்கு அவர்‌ 





தொடர்ந்து 8ழ்ப்படிந்தார்‌ என்பது உறுதி (1:18-25; 2:13-15, 19-23). லியோன்‌ 
மோரீஸ்‌ அவர்கள்‌, “அந்தச்‌ சிறு குடும்பம்‌ ஏழ்மையில்‌ இருந்தது என்பது தெளிவு, 
அவர்கள்‌ தங்கள்‌ பயணத்திற்கான தயாரிப்பில்‌ அதிகம்‌ எதுவும்‌ செய்ய வேண்டி 
இருந்திருக்காது, மற்றும்‌ கனவானது அவசரத்தின்‌ கருத்துணர்வைத்‌ தெரியப்‌ 
படுத்தியிருக்கும்‌” என்று குறிப்பிட்டார்‌.” 

வசனம்‌ 15. அந்தக்‌ குடும்பம்‌, ஏரோது இறக்கும்‌ வரையில்‌ எகிப்தில்‌ 
தங்கியிருந்தது. வரலாற்றின்படி, அவரது மரணம்‌, கி.மு. 4 மார்ச்‌ அல்லது எப்ரல்‌ 
தொடக்கத்தில்‌ நேர்ந்தது (2:19ன்‌ மீதான விளக்கங்களைக்‌ காணவும்‌). எகிப்தில்‌ 
அந்தக்‌ குடும்பம்‌ தங்கியிருந்த மிகச்சரியான கால அளவு, மிகவும்‌ குறுகியதாக, 
இரண்டு மாதங்கள்‌ என்ற அளவுக்குச்‌ சிறியதாக இருந்திருக்கலாம்‌. 

ஓசியாவின்‌ “எகிப்திலிருந்து என்னுடைய குமாரனை வரவழைத்தேன்‌” 
என்ற வார்த்தைகளின்‌ (ஓசியா 11:1) நிறைவேற்றமாக, எகிப்துக்கு இயேசுவின்‌ 
ஓட்டம்‌ பற்றியும்‌ அதைத்‌ தொடர்ந்து திரும்பி வருதல்பற்றியும்‌ மத்தேயு விளக்கப்‌ 
படுத்தினார்‌. தொடக்ககாலத்தில்‌ இவ்வார்த்தைகள்‌ எகிப்திய அடிமைத்தளையில்‌ 
இருந்து, இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ தேவனால்‌ வெளிக்கொண்டுவரப்‌ படுதல்‌ பற்றி 
ஓசியாவுக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்டன (யாத்திராகமம்‌ 12:40-51). இவற்றை மத்தேயு, 
இயேசுவுக்கு மாதிரி/எதிர்மாதிரி முறையில்‌ பயன்படுத்தினார்‌. 1. W. மெக்கார்வீ 
அவர்கள்‌, “இயேசுவுக்கு இந்த வார்த்தைகளை நடைமுறைப்‌ படுத்தியதில்‌ 
மத்தேயு, எகிப்திற்குள்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ பிரவேசித்ததையும்‌ அங்கிருந்து 
புறப்பட்டதையும்‌, இயேசுவின்‌ பகுதியில்‌ அதே செயல்களில்‌ விளக்கம்‌ 
அளித்துள்ளார்‌” என்றார்‌. 

டொனால்டு A. ஹேங்கர்‌ அவர்கள்‌, இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ மற்றும்‌ 
இயேசு ஆகியோரின்‌ பயணத்தைக்‌ குறித்து, “மீட்பின்‌ வரலாற்றில்‌ 
இரண்டு கணங்கள்‌” என்று குறிப்பிட்டார்‌. அவர்‌, “இரண்டும்‌ ஒன்றுடன்‌ 
ஒன்று தொடர்புடையதாக எண்ணப்பட்டு, பெரிய தொடர்பு ஒன்றை 
வடிவமைக்கின்றன; இவ்வாறாக முன்னது, பிந்தியதின்‌ முன்நிழலாக 
அல்லது பிந்தியதை முன்னெதிர்‌ நோக்குவதாகக்‌ காணப்படுகிறது, இதனால்‌ 
பிந்தியது, முந்தியதன்‌ உணர்ந்தறிதலாக அல்லது நிறைவேற்றமாக ஆறெது” 
என்று கூறினார்‌.“ ஆகையால்‌, இஸ்ரவேலின்‌ பாடுகளையும்‌ வெற்றிகளையும்‌ 
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இயேசு பகிர்ந்து கொள்பவராகச்‌ சித்தரிக்கப்படுகிறார்‌. இரு விஷயங்களிலும்‌, 
தேவனே வழிநடத்திப்‌ பாதுகாப்பவராகக்‌ காணப்படுகிறார்‌. 

ஓசியாவின்‌ உரையைக்‌ குறித்து (ஓசியா 11:1), டக்ளஸ்‌ 1. A. ஹேர்‌ அவர்கள்‌ 
பின்வருமாறு உள்கண்ணோக்கு நிறைந்த விளக்கங்களை அளித்தார்‌: 


இது பின்னோக்கியும்‌ முன்னோக்கியும்‌ கண்ணோக்கிற்று. இயேசுவின்‌ 
அவதாரத்தைப்‌ போன்றே ஒரு புதிய தோற்றம்‌ இருந்தது [1:1, 18], 
அது போன்றே ஒரு புதிய பயணமும்‌ இருந்தது. ஓசியா, முதல்‌ 
பயணத்தின்‌ முடிவற்ற தன்மையைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கிறார்‌: “அவைகள்‌ 
தங்களை அழைக்கிறவர்களின்‌ முகத்துக்கு விலகிப்‌ போய்விட்டார்கள்‌; 
பாகால்களுக்குப்‌ பலியிட்டு, விக்கிரகங்களுக்குத்‌ தூபங்காட்டினார்கள்‌” 
(ஓசியா 11:2). இயேசு தமதுச்‌ சொந்த நபர்த்துவத்தில்‌, இஸ்ரவேல்‌ மக்களைப்‌ 
பிரதிநிதித்துவப்‌ படுகிறார்‌, ஆனால்‌ ஒரு தனிச்சிறப்பான வழியில்‌, அவரது 
கீழ்ப்படிதல்‌ மூலமாக, இஸ்ரவேல்‌ மக்களின்‌ கீழ்ப்படியாமைக்கு எதிராக 
அமைந்திருக்கிறார்‌, அவர்‌ ஒருவர்‌ மாத்திரமே, தேவனால்‌ “எனது குமாரன்‌” 
என்று அழைக்கப்படப்‌ பாத்திரராக இருக்கார்‌.” 


ஏரோதுவின்‌ கடுங்கோபம்‌ (2:16-18) 


அப்பொழுது ஏரோது தான்‌ சாஸ்திரிகளால்‌ வஞ்சிக்கப்பட்டதைக்‌ 
கண்டு, மிகுந்த கோபமடைந்து, ஆட்களை அனுப்பி, தான்‌ 
சாஸ்திரிகளிடத்தில்‌ திட்டமாய்‌ விசாரித்த காலத்தின்படியே, பெத்லகேமிலும்‌ 
அதின்‌ சகல எல்லைகளிலுமிருந்த இரண்டு வயதுக்குட்பட்ட எல்லா 
ஆண்பிள்ளைகளையும்‌ கொலைசெய்தான்‌. புலம்பலும்‌ அழுகையும்‌ மிகுந்த 
துக்கஙக்கொண்டாடலுமாகிய கூக்குரல்‌ ராமாவிலே கேட்கப்பட்டது: 


ராகேல்‌ தன்‌ பிள்ளைகளுக்காக அழுது, அவைகள்‌ இல்லாதபடியால்‌ 
ஆறுத லடையாதிருக்கிறாள்‌ என்று, 

1*ஏரேமியா தீர்க்கதரிசியினால்‌ உரைக்கப்பட்டது அப்பொழுது 
நிறைவேறிற்று. 


வசனம்‌ 16. ஞானிகள்‌ ஏரோதுவை ஏமாற்றி விட்டனர்‌ மற்றும்‌ அவர்கள்‌ 
திரும்பி வரப்போவது இல்லை என்பதை ஏரோது கண்டபோது, அவர்‌ மூர்க்க 
வெறி கொண்டவரானார்‌. “வஞ்சிக்கப்பட்டதை” என்பது, யாரேனும்‌ ஒருவரை 
ஏளனம்‌ செய்தல்‌ அல்லது கேலி செய்தல்‌ என்ற கருத்தைக்‌ கொண்டுள்ள (சய 
என்ற) கிரேக்க வார்த்தையில்‌ இருந்து வந்துள்ளது. ஏரோதுவைப்‌ புறக்கணித்தல்‌ 
என்பது ஞானிகளின்‌ விருப்ப நோக்கமாக இருக்கவில்லை என்றாலும்‌, அவர்கள்‌ 
அவ்வாறு புறக்கணித்தகை, ஏரோது தமது கட்டளையை அவர்கள்‌ ஏளனம்‌ 





செய்ததாக எடுத்துக்கொண்டார்‌ (காண்க 2:8, 12). அவர்‌ தமது உணர்வுகளின்‌ 
கட்டுப்பாட்டை இழந்தார்‌. ஏரோது, தாம்‌ ஏளனம்‌ செய்யப்பட்டதாக 
நினைத்தபோது, அவரது கோபம்‌ மூர்க்க வெறியாக வெடித்தது, தம்மைப்‌ 
பழித்தவர்களைப்‌ பழிவாங்க அவர்‌ நாடினார்‌. ஞானிகள்‌ தப்பித்துச்‌ சென்றதால்‌, 
அவர்கள்‌ மீதிருந்த மூர்க்கவெறியை அவரால்‌ வெளியிட இயலாது இருந்தது; 
எனவே அவர்‌ இரண்டு வயதுக்கு உட்பட்ட குழந்தைகள்‌ என்ற, சமூகத்தில்‌ 





86 


மிகவும்‌ ஒன்றும்‌ அறியாதிருந்த பிரிவினரிடம்‌ திரும்பினார்‌. அந்தக்‌ குறிப்பிட்ட 
வயது ஏன்‌ தேர்ந்துகொள்ளப்‌ பட்டது? ஞானிகள்‌ நட்சத்திரத்தை முதலாவதாகக்‌ 





கண்டதாகச்‌ செய்த அறிக்கையின்படி, பிள்ளையின்‌ வயதை அவர்‌ கணக்கிட்டார்‌ 
என்று வேதவசனப்‌ பகுதி நமக்குக்‌ கூறுகிறது (2:7). சரியான குழந்தையைத்‌ தாம்‌ 
அழிக்க வேண்டும்‌ என்பதை முற்றாக நிச்சயப்படுத்திக்‌ கொள்வதற்காக, அவர்‌ 
சற்றுக்‌ காலத்தைக்‌ கூட்டியும்‌ இருக்கலாம்‌. 

பெத்லகேமிலும்‌ அதன்‌ சுற்றுப்புறங்களிலும்‌, பச்சிளம்‌ குழந்தைகளாக 
இருந்த எல்லா ஆண்‌ பிள்ளைகளையும்‌ கொலை செய்யும்படி ஏரோது 
கட்டளை கொடுத்தார்‌, இந்தக்‌ கட்டளை செயல்‌ படுத்தப்பட்டது. ஒரு 
பச்சிளம்‌ குழந்தையைக்‌ கொல்வதே பரிதாபகரமானதாக இருக்கையில்‌, சில 
குழந்தைகள்‌ உண்மையில்‌ கொலைசெய்யப்பட்டனர்‌ என்பது பொதுவாக 
நமது யூகத்திற்கு அப்பாற்பட்டதாக உள்ளது. பெத்லகேம்‌ என்பது ஒரு சிறிய 
நகரமாக இருந்தது, அந்த வேளையில்‌ அதன்‌ மக்கள்‌ தொகை உண்மையில்‌ 
எவ்வளவு என்று நாம்‌ அறியாது இருந்த போதிலும்‌, பத்து முதல்‌ முப்பது 
வரையிலான எண்ணிக்கையில்‌ குழந்தைகள்‌ கொல்லப்‌ பட்டிருக்கலாம்‌ என்று 
சிலர்‌ யூகிக்கின்றனர்‌. இப்படிப்பட்ட வன்கொடுமை, அந்தக்‌ காலத்தில்‌ இருந்த 
யோசிப்பஸ்‌ போன்ற மற்ற வரலாற்றாளர்களால்‌ குறிப்பிடப்படாதது ஏன்‌? 
சார்பளவில்‌ சிறு எண்ணிக்கையிலான பச்சிளம்‌ குழந்தைகள்‌ மாத்திரம்‌ கொலை 
செய்யப்பட்டனர்‌ என்பது சாத்தியமான முதலாவது பதிலாக உள்ளது. ஏரோது 
செய்த வன்கொடுமைகள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ கவனித்துப்‌ பார்க்கும்போது, இது 
நடந்த பகுதிக்கு வெளியே இருந்த மக்களால்‌, இது அரிதாகவே கவனிக்கப்‌ 
பட்டிருக்கும்‌ என்பது இரண்டாவது காரணமாக இருந்திருக்கலாம்‌. 

ஏரோது தாம்‌, தேவனைப்‌ புறக்கணித்ததில்‌ ஆணவத்துடன்‌ எதிர்த்து 
நின்றார்‌. இந்த வரலாற்றின்‌ முற்பகுதியில்‌, யூதத்தலைவர்களிடத்தில்‌ அவர்‌, 
“திறிஸ்துவானவர்‌ எங்கே பிறப்பார்‌” (2:4) என்று விசாரித்திருந்தார்‌. 
அவர்‌ கொலை செய்ய முயற்சித்த இதே மேசியாவைத்தான்‌ கர்த்தர்‌ 
அபிஷேகம்‌ செய்திருந்தார்‌! எகிப்தில்‌ பிறந்த ஆண்‌ இஸ்ரவேல்‌ பிள்ளைகள்‌ 
எல்லாரையும்‌ கொலைசெய்விக்க முயற்சி செய்திருந்த பார்யோனுடன்‌, 
ஏரோது ஒப்பிடப்பட முடியும்‌ (யாத்திராகமம்‌ 1:15, 16, 22). இருப்பினும்‌ 
தேவன்‌ - இயேசுவைப்‌ பாதுகாப்பதற்கு யோசேப்பையும்‌ மரியாளையும்‌ அவர்‌ 
பயன்படுத்தியது போன்றே - மோசேயின்‌ நீதியுள்ள பெற்றோர்கள்‌ மூலமாக 
அவரைப்‌ பாதுகாத்திருந்தார்‌ (யாத்திராகமம்‌ 2:1-10; எபிரெயர்‌ 11:23).* இவ்விரு 
நிகழ்வுகளிலும்‌ ஒன்றும்‌ அறியாத பல பச்சிளம்‌ குழந்தைகள்‌ இறந்தாலும்‌, 
மோசேயும்‌ இயேசுவும்‌, தங்கள்‌ மக்களின்‌ விடுதலைக்காகப்‌ பாதுகாக்கப்‌ 
பட்டனர்‌. இயேசுவின்‌ விஷயத்தில்‌, “எல்லாருடைய பாதுகாப்பிற்காகவும்‌ மரிக்க 
நியமிக்கப்‌ பட்டிருந்த அவருக்காக, பெத்லகேமில்‌ இருந்த பச்சிளம்‌ குழந்தைகள்‌ 
மரித்தனர்‌” என்று மெக்கார்வீ சுட்டி காண்பித்தார்‌.” 








வசனம்‌ 17. ஏரேமியா தீர்க்கதரிசியினால்‌ உரைக்கப்பட்டது அப்பொழுது 
நிறைவேற்றிற்று. இவ்வசனம்‌, மத்தேயுவின்‌ நிறைவேற்ற சூத்திரங்களில்‌, 
நோக்கத்தை வெளிப்படுத்துவதும்‌ சாதாரணமாகத்‌ தோன்றுவதுமான பலத்த 
இணைப்புச்‌ சொற்களான (0) அல்லது (௦0௦௦) என்பதை உள்ளடக்குவது 
இல்லை. இவ்வார்த்தைகள்‌ முறையே, “அதனால்‌” மற்றும்‌ “அவ்வாறு” 
என்று மொழிபெயர்க்கப்பட முடியும்‌. ASV வேதாகமம்‌, “தீர்க்கதரிசியின்‌ 
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மூலமாய்க்‌ கர்த்தராலே உரைக்கப்பட்டது திறைவேறும்ப்டி” என்ற வகையில்‌ 
உள்ள மற்ற சூத்திரங்களில்‌ (1:22; 2:15, 23; 4:14; 8:17; 12:17; 13:35; 21:4; 26:56; 
வலியுறுத்தம்‌ கூட்டப்‌ பட்டுள்ளது), இந்த இணைப்புச்‌ சொற்கள்‌ கொண்ட 
சொற்றொடர்களைச்‌ சீராகத்‌ தரவமழைக்றெது. மேலும்‌ ஹேங்கர்‌ அவர்கள்‌ 
பின்வருமாறு விளக்கம்‌ அளித்தார்‌: 


27:9-10 தவிர, மற்ற எல்லா சூத்திரங்களும்‌ ... ஒன்று அல்லது மற்றதைக்‌ 
கொண்டுள்ளன, இந்த ஒரு வசனப்பகுதி மாத்திரம்‌, பொல்லாத விஷயத்தை 
(காட்டிக்‌ கொடுப்பதற்காகக்‌ கொடுக்கப்பட்ட யூதாஸின்பணம்‌) குறிப்பிடும்‌ 
மற்ற ஒரே மேற்கோளாக உள்ளது என்பது ஆர்வத்திற்குரியதாகும்‌. இது 
தேவனுடைய நோக்கத்திற்குப்‌ பொல்லாத எண்ணத்தைக்‌ குறிப்பிட 
மத்தேயுவின்‌ தயக்கத்தைப்‌ பிரதிபலிப்பதாகக்‌ காணப்படுகிறது. மத்தேயுவின்‌ 
கருத்து நோக்கில்‌, தேவனுடைய அருளிரக்கம்‌, அவரது கிருபையுள்ள 
சித்தத்தைச்‌ செயல்படுத்துவதில்‌, பொல்லாங்கை மேலாதிக்கம்‌ செய்றெது.£ 


வசனம்‌ 18. ஏரேமியா 31:15ன்‌ வார்த்தைகளைக்‌ குறிப்பிட்டு, ஒன்றும்‌ 
அறியாத பிள்ளைகள்‌ கொலை செய்யப்பட்ட தற்கும்‌, அந்தத்‌ தீர்க்கதரிசியின்‌ 
காலத்தில்‌ நடந்த ஒரு நிகழ்வுக்கும்‌ இடையில்‌ ஒரு இணைகருத்தை, மத்தேயு 
செயல்விளக்கப்படுத்தினார்‌. 


“புலம்பலும்‌ அழுகையும்‌ மிகுந்த துக்கங்கொண்டாடலுமாகிய 
கூக்குரல்‌ ராமாவிலே கேட்கப்பட்டது; ராகேல்‌ குன்‌ 
பிள்ளைகளுக்காக அழுது, அவைகள்‌ இல்லாதபடியால்‌ 
ஆறுதலடையாதிருக்கிறாள்‌. ” 


மத்தேயு இந்த வார்த்தைகளைப்‌ பயன்படுத்துதலை, மாதிரி ரீதியானது 
(மாதிரி/எதிர்மாதிரி) அல்லது இர்க்கதரிசனத்தின்‌ இரட்டை நிறைவேற்றம்‌ என்ற 
வகையில்‌ புரிந்து கொள்ள முடியும்‌. 

“ராமா” என்பது எருசலேமில்‌ இருந்து வடக்கில்‌ சுமார்‌ ஐந்து மைல்கள்‌ 
தூரத்தில்‌, பென்யமீனின்‌ எல்லைப்‌ பகுதியில்‌ (யோசுவா 18:25) இருந்த ஒரு 
நகரம்‌ ஆகும்‌. தற்போதைய சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ இதன்‌ பொருத்தமானது - 





“ராகேல்‌,” “பிள்ளைகளுக்காக” மற்றும்‌ “அழுது” ஆகியவற்றுடன்‌ - பின்வரும்‌ 
உண்மைகளில்‌ இருந்து தெளிவாகிறது: (1) யாக்கோபும்‌ அவரது குடும்பமும்‌, 
அவருக்குப்‌ பிரியமான மனைவி ராகேல்‌ ஒரு மகனைப்‌ பெற்றவேளையில்‌ 
இறந்தபோது, பெத்தேலில்‌ இருந்து பெத்லகேமுக்குச்‌ செல்லும்‌ வழியில்‌ தெற்கில்‌ 
(ராமாவின்‌ அருகில்‌) பயணம்‌ சென்றனர்‌. அந்த மகனுக்கு அவள்‌ “எனது 
துக்கத்தின்‌ மகன்‌” என்ற அர்த்தத்தில்‌, பெனானி என்று பெயரிட்டாள்‌, அவனுக்கு 
யாக்கோபு, “எனது வலது கரத்தின்‌ மகன்‌” என்ற அர்த்தத்தில்‌ பென்யமீன்‌ என்று 
பெயரிட்டார்‌. ராகேலின்‌ கல்லறை, ராமாவுக்கு அருகில்‌ இருந்தது (ஆதியாகமம்‌ 
35:16-18; 48:7; 1 சாமுவேல்‌ 10:2). (2) இஸ்ரவேல்‌ இராஜ்யம்‌ பிரிவுபட்டபோது 
(1 இராஜாக்கள்‌ 12:21, 23), பென்யமீனின்‌ வம்சவழியார்‌ யூதாவுடன்‌ தங்கி 
இருந்தனர்‌. கடைசியில்‌ அவர்கள்‌, பாபிலோனுக்கு அடிமைத்தளையில்‌ 
கூட்டிச்செல்லப்பட்டனா்‌” (1:11ற்கான விளக்கங்களைக்‌ காணவும்‌). 
பாபிலோனுக்குக்‌ கூட்டிச்‌ செல்லப்பட்ட யூதர்கள்‌, அடிமைத்‌ தளையினுள்‌ 
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தங்கள்‌ பயணத்தின்போது (ஏரேமியா 40:1), ராகேலின்‌ கல்லறைவழியாக நடந்து 
சென்றிருக்க வாய்ப்புள்ளது. (3) இஸ்ரவேல்‌ மக்களின்‌ தாய்மார்கள்‌, தங்கள்‌ 
பிள்ளைகள்‌ கொல்லப்பட்டபோது அல்லது அடிமைத்தளையில்‌ கூட்டி ச்செல்லப்‌ 
பட்டபோது, அழுது புலம்பியகைக்‌ குறிப்பதற்கு ஏரேமியாவினால்‌, ராகேல்‌ 
என்ற பெயர்‌ அடையாளத்துவமாகப்‌ பயன்படுத்தப்‌ பட்டது. 

ராகேல்‌ தனது பிள்ளைகள்‌ பாபிலோனுக்குக்‌ கூட்டிச்செல்லப்பட்டது 
பற்றி அவள்‌ அழுதது என்பது, பெத்லகேமில்‌ இருந்த தாய்மார்களின்‌ மகன்கள்‌ 
ஏரோதுவினால்‌ கொல்லப்பட்டபோது, அந்தத்‌ தாய்மார்கள்‌ அழுததற்கு 
அடையாளத்துவமாக இருந்தது. Je ௧. ஈர்‌ அவர்கள்‌, “ராகேல்‌ என்ற 
பெயரின்‌ அர்த்தம்‌ (பெண்‌ செம்மறி ஆடு), தீர்க்கதரிசியின்‌ விவரிப்பிற்கு 
வலிவைக்‌ கூட்டுகிறது. அவர்‌ ராமாவில்‌ (நேரடி அர்த்தத்தில்‌, குன்றின்‌ 
உச்சியில்‌), தனது குட்டிகளுக்காகக்‌ கதறிய செம்மறி ஆட்டின்‌ கூக்குரலைக்‌ 
கேட்கின்றனார்‌” என்று விளக்கம்‌ அளித்தார்‌. 10 மத்தேயுவினால்‌ குறிப்பிடப்பட்ட 
வேதவசனப்பகுது, புலம்பல்‌ நிறைந்ததாக இருந்தாலும்‌, அதன்‌ நேர்மறையான 
முடிவின்‌ காரணத்தால்‌, இங்கு பயன்படுத்தப்‌ பட்டிருக்கலாம்‌. ஹேர்‌ 
அவர்கள்‌, “ராகேல்‌ பற்றிய பரிதாபம்‌ நிறைந்த சொற்கள்‌ இங்கு அமைக்கப்‌ 








பட்டிருந்தாலும்‌, புதிய உடன்படிக்கையின்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ உட்பட, 
எதிர்காலத்திற்கான நம்பிக்கை நிறைந்துள்ள அதிகாரமாக இது உள்ளது 
(ஏரேமியா 31:31-34). இப்படிப்பட்ட இணைவுகளை மனதிற்குக்‌ கொண்டு 
வருவதற்காகவே, மத்தேயு ராமாவைப்‌ பற்றிய விருப்ப நோக்கம்‌ கொண்டுள்ளார்‌ 
என்பதற்குச்‌ சாத்தியம்‌ உள்ளது” என்று உற்றுக்கவனித்தார்‌.!! 





நாசரேத்தூருக்கு திரும்புதல்‌ (2:19-23) 


ஏரோது இறந்தபின்பு, கர்த்தருடைய தூதன்‌ எகிப்திலே யோசேப்புக்குச்‌ 
சொப்பனத்தில்‌ காணப்பட்டு: 201 எழுந்து, பிள்ளையையும்‌ அதின்‌ தாயையும்‌ 
கூட்டிக்கொண்டு, இஸ்ரவேல்‌ தேசத்திற்குப்‌ போ; பிள்ளையின்‌ பிராணனை 
வாங்கத்தேடினவர்கள்‌ இறந்து போனார்கள்‌ என்றான்‌. “அவன்‌ எழுந்து 
பிள்ளையையும்‌ அதின்‌ தாயையும்‌ கூட்டிக்கொண்டு, இஸ்ரவேல்‌ தேசத்திற்கு 
வந்தான்‌. “ஆகிலும்‌, அர்கெலாயு தன்‌ தகப்பனாகிய ஏரோதின்‌ பட்டத்துக்கு 
வந்து, யூதேயாவில்‌ அரசாளுகிறான்‌ என்று கேள்விப்பட்டு, அங்கே போகப்‌ 
பயந்தான்‌. அப்பொழுது, அவன்‌ சொப்பனத்தில்‌ தேவனால்‌ எச்சரிக்கப்பட்டு, 
கலிலேயா நாட்டின்‌ புறங்களிலே விலகிப்போய்‌, நாசரேத்து என்னும்‌ ஊரிலே 
வந்து வாசம்பண்ணினான்‌. நசரேயன்‌ என்னப்படுவார்‌ என்று, தீர்க்கதரிசிகளால்‌ 
உரைக்கப்பட்டது நிறைவேறும்படி இப்படி நடந்தது. 
வசனம்‌ 19. சற்றுக்‌ காலத்திற்குப்‌ பின்பு, தூதர்‌ ஒருவர்‌ எகிப்தில்‌ 
யோசேப்பிடம்‌ கனவில்‌ வந்தார்‌. ஏரோது இறந்தபோது இந்த தரிசனம்‌ 
நிகழ்ந்தது. பெரிய ஏரோதுவின்‌ மரண வேளையைப்‌ பற்றி 11. லியோ போல்ஸ்‌ 
அவர்கள்‌, பின்வருமாறு விளக்கம்‌ அளித்தார்‌: 
ரோமாபுரி கட்டுப்பட்டு 750 ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்பு, பஸ்காவுக்குச்‌ சற்று 
முன்னதாக, நமது காலத்தை நாம்‌ கணிக்கும்‌ முறையில்‌ இருந்து நான்கு 
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ஆண்டுகளுக்கு முன்பு [கி.மு. 4], எரிகோவில்‌ ஏரோது இறந்தார்‌. அந்த 
ஆண்டில்‌ ஏப்ரல்‌ 12ம்‌ தேதியன்று பஸ்கா நடந்தது என்றும்‌ பஸ்காவுக்கு 
ஏழு முதல்‌ பதினான்கு நாட்களுக்கு முன்பாக ஏரோது மரித்தார்‌ என்றும்‌ 
கணக்கிடப்‌ பட்டுள்ளது.” 


ஏரோது இறந்தபோது, எழுபது வயதுள்ளவராக இருந்தார்‌, அவர்‌ 
ஏறக்குறைய முப்பத்து மூன்று ஆண்டுகள்‌ ஆட்சி செலுத்தியிருந்தார்‌. யோசிப்பஸ்‌ 
அவர்களின்‌ கூற்றுப்படி, அவர்‌ பயங்கரமான மரணத்தினால்‌ இறந்தார்‌. அவரது 
குடல்களில்‌ புண்‌ ஏற்பட்டது, அழுகிப்போன மற்றும்‌ புழுமுட்டை பிடித்த 
உறுப்புகளினால்‌, தொடர்ந்து ஏற்பட்ட வலிப்புகளினால்‌ மற்றும்‌ கெட்ட 
நாற்றம்‌ கொண்ட சுவாசத்தினால்‌ என்ற விவரிப்புகள்‌ உள்ளடக்குகின்றன. ' 
உலகத்திற்கு அவ்வளவு அதிகமான துன்பங்களைக்‌ கொண்டு வந்த மனிகருக்குப்‌ 
பொருத்தமான முடிவாகவே அது இருந்தது. 

ஏரோது மரிக்கும்போது, யூதர்கள்‌ புலம்புவதற்குப்‌ பதில்‌ மகிழ்வார்கள்‌ 
என்பதை ஏரோதுவே அறிந்திருந்தார்‌. இந்தக்‌ காரணத்தினால்‌ அவர்‌, 
யூதத்‌ தலைவர்கள்‌ எல்லோரையும்‌ எரிகோ நகரில்‌ இருந்த அரங்கத்தில்‌ 
சிறைவைத்திருந்தார்‌. அவர்களுக்குத்‌ தேவையான வசதிகள்‌ யாவையும்‌ 
தரப்பட்டன; ஆனால்‌ அவரது மரணம்‌ பற்றிய அறிவித்தல்‌ செய்யப்படும்போது, 
அவர்களுக்கு மரண தண்டனை தரப்பட வேண்டும்‌ என்று ஆணை பிறப்பிக்கப்‌ 
பட்டிருந்தது. இருப்பினும்‌, அவரது கொடூரமான திட்டம்‌ செயல்படவில்லை. 
யூதத்தலைவார்ளைக்‌ கொலை செய்வதற்கு அமர்த்தப்பட்ட கூலிப்படைக்கு 
சைகை காண்பிக்க வேண்டிய இரு மனிதர்களாகிய, ஏரோதுவின்‌ சகோதரி 
சலோமியும்‌ அவளது கணவர்‌ அலெக்ஸஸ்‌ ஆகியோர்‌, அவர்களை விடுவிக்கும்படி. 
சைகை காண்பித்தனர்‌. ஏரோதுவின்‌ சொந்த மரணத்திற்கு ஐந்து நாட்களுக்கு 
முன்னதாக - ரோமாபுரியின்‌ சம்மதத்துடன்‌ - நடைபெற்ற கடைசிக்‌ கொலை 





நடவடிக்கையில்‌, டோரினுக்குப்‌ பிறந்த அவரது மகனான அந்தஇபத்தர்‌ என்பவர்‌, 
அவருக்கு எதிராகச்‌ சதிக்கொலைக்‌ திட்டம்‌ தீட்டியபடியால்‌ அவரைக்‌ கொலை 
செய்யப்படும்படி ஏரோது ஆணையிட்டார்‌.“ 

பெரிய ஏரோது இறந்தபோது, மல்த்தேஸ்‌ மூலமாக அவருக்குப்‌ 
பிறந்த மகன்களில்‌ ஒருவரான, அர்க்கெலாயு என்பவர்‌, தமது தந்‌ைத 





அரசருக்குப்‌ பொருத்தமான சவ அடக்கம்‌ ஒன்றைப்‌ பெற்றுக்கொண்டதை 
நிச்சயப்படுத்தினார்‌. அவரது உடல்‌ இரத்தாம்பரத்தால்‌ மூடப்பட்டது. பொன்‌ 
கிரீடம்‌ ஒன்று அவரது தலையின்$ழ்‌ வைக்கப்பட்டது, மற்றும்‌ ஒரு செங்கோல்‌ 
அவரது கையில்‌ வைக்கப்பட்டது. அவரது உடல்‌ பொன்னால்‌ ஆன பெட்டியில்‌ 
வைக்கப்பட்டு, அப்பெட்டியின்‌ மீது எல்லா வகையான விலையுயர்ந்த 
கற்களும்‌ பதிக்கப்பட்டன. அந்த சவப்பெட்டியைச்‌ சுற்றிலும்‌, எண்ணற்ற 
குடும்ப உறுப்பினர்களும்‌, அவரது தனிசிறந்த போர்வீரர்ரகளும்‌ அவரது 
முழுப்படையும்‌ சூழ்ந்திருந்தனர்‌. ஐந்நூறு வேலைக்காரர்கள்‌ வழிமுழுவதிலும்‌ 
நறுமணங்களைப்‌ பரப்பினர்‌. அவரது உடல்‌, எரிகோவில்‌ இருந்து, பெத்லகேமின்‌ 
தென்கிழக்கில்‌ மூன்று மைல்கள்‌ தொலைவில்‌ இருந்த ஏரோதியம்‌ என்ற 
இடத்திற்கு எடுத்துச்‌ செல்லப்பட்டது.” அது ஏரோதுவினால்‌ கட்டப்பட்ட 
ஆடம்பரமான பல கோட்டைகளில்‌ ஒன்றாக இருந்தது. இந்த இடத்தில்‌ பல 
ஆண்டுகள்‌ புதைபொருள்‌ ஆராய்ச்சிக்காகத்‌ தோன்டிய பின்பு, இஸ்ரவேல்‌ 
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புதைபொருள்‌ ஆராய்ச்சியாளர்கள்‌, ஏரோதுவின்‌ கல்லறையை அவரது கல்லால்‌ 
ஆன சவப்பெட்டியுடன்‌ கண்டுபிடித்துள்ளதாக உரிமை கோருகின்றனர்‌. 
இருப்பினும்‌ பழங்காலத்தில்‌, மதிப்பு மிக்க பொருள்கள்‌ கொள்ளையடிக்கப்‌ 
பட்டன, கல்‌ சவப்பெட்டி உடைக்கப்பட்டது மற்றும்‌ இருந்த எலும்புக்கூடு 
எடுக்கப்பட்டது. 

வசனம்‌ 20. இஸ்ரவேல்‌ நாட்டிற்குத்‌ திரும்பும்படி, யோசேப்புக்குத்‌ 
தூதர்‌ கனவில்‌ அறிவுறுத்தினார்‌. மேலும்‌ அவர்‌, “பிள்ளையின்‌ ண 
வாங்கத்தேடினவர்கள்‌ இறந்து போனார்கள்‌” என்றும்‌ அவருக்குத்‌ தகவல்‌ 
அறிவித்தார்‌. ஏரோது இறந்து போயிருந்ததால்‌, அவர்‌ இனியும்‌ இயேசுவுக்கு ஒரு 
அச்சுறுத்தலாக இருக்கவில்லை. இவ்விடத்தில்‌ உள்ள மொழிநடை, மோசேக்குப்‌ 
பேசப்பட்ட வார்த்தைகளின்‌ எச்சமாக உள்ளது: “நீ எகிப்துக்குத்‌ திருப்பிப்‌ போ, 








உன்‌ பிராணனை வாங்கக்‌ தேடின மனிகர்‌ எல்லாரும்‌ இறந்துபோனார்கள்‌” 
(யாத்திராகமம்‌ 4:19). 

வசனம்‌ 21. இதற்கு முந்திய இரு நிகழ்வுகளில்‌ யோசேப்பு சொய்திருந்தது 
போன்றே (1:24, 25; 2:14, 15), தூதனின்‌ அறிவுறுத்தலுக்கு அவர்‌ உடனடியாகக்‌ 
கீழ்ப்படிந்து, தமது குடும்பத்துடன்‌ எகிப்தை விட்டுப்‌ புறப்பட்டார்‌. 

வசனம்‌ 22. இஸ்ரவேல்‌ நாட்டிற்குள்‌ அவர்கள்‌ நுழைந்தபோது, அர்கெலாயு 





தன்‌ தகப்பனாகிய ஏரோதின்‌ பட்டத்துக்கு வந்து, யூதேயாவில்‌ அரசாளுகிறான்‌ 
என்று யோசேப்பு கேள்விப்‌ பட்டு அர்கெலாயு, யூதர்களுக்கு வாக்குறுதிகள்‌ 
ஏற்படுத்தி இருந்தாலும்‌, அதிகாரத்தின்‌ பதவியை அவர்‌ மேற்கொண்ட உடன்‌, 
அவர்‌ தமது தந்தையைப்‌ போன்றே தாமும்‌ இரக்கமற்று இருந்ததை நிரூபித்தார்‌. 
ஏரோதுவின்‌ உயிலில்‌ அர்கெலாயுவுக்கு “அரசர்‌” பட்டம்‌ தரப்பட்டிருந்தது. 
இருப்பினும்‌ யூதர்கள்‌ இதைப்‌ பற்றி அகஸ்து இராயரிடம்‌ முறையிட்ட போது 
அவருக்கு, “மக்களின்‌ பிரபு?” என்று அர்த்தப்படுகிற “எத்தனார்க்‌” என்ற 
பட்டம்‌ தரப்பட்டது. அவர்‌ யூதேயா, சமாரியா மற்றும்‌ இதுமேயா - இது 
அவரது தந்தையின்‌ ஆட்சிப்பகுதியில்‌ சுமார்‌ பாதியாகும்‌ - ஆகியவற்றின்‌ மீது 
அதிகாரம்‌ கொண்டிருந்தார்‌. ஏரோதுவின்‌ சமாரிய மனைவியான மல்தேஸ்‌ 





என்பவரின்‌ மகனும்‌, அர்கெலாயுவுக்கு சகோதரருமான, அந்திப்பா என்பவர்‌, 
கலிலேயா மற்றும்‌ பெரேயா ஆகிய பகுதியின்‌ “காற்பங்கு தேசாதிபதி” என்று 
பெயரிடப்பட்டார்‌. எருசலேமின்‌ கிளியோபாட்ராவின்‌ மூலம்‌ ஏரோதுவுக்குப்‌ 
பிறந்த மகனான, இரண்டாம்‌ பிலிப்பு, திராக்கொனித்தி, இத்துரேயா, 
கவுலானிட்டிஸ்‌, பித்தினியா மற்றும்‌ அவுரானிட்டிஸ்‌ ஆகிய பகுதிகளின்‌ 
“காற்பங்கு தேசாதிபதி” ஆனார்‌. “காற்பங்கு தேசாதிபதி” என்பது “கால்பங்கு 
நாட்டின்‌ மீது ஆட்சி செலுத்துபவர்‌” என்று அர்த்தப்படுகிறது (காண்க லூக்கா 
3:1). “இராஜா,” “எத்தனார்க்‌” மற்றும்‌ “காற்பங்கு தேசாதிபதி” ஆகியவை 
அவற்றின்‌ முக்கியத்துவத்தின்‌ வகையில்‌ இறங்கு வரிசையில்‌ பட்டியல்‌ 
இடப்பட்டுள்ளன. 

ஏரோது உயிருடன்‌ இருந்தபோதே, ரோமானிய அதிகாரத்தின்‌ 
அடையாளமான பெரிய பொன்‌ கழுகு ஒன்று, தேவாலயத்தின்‌ பெரிய 
வாசலில்‌ வைக்கப்பட வேண்டும்‌ என்று கட்டளை இட்டிருந்தார்‌. யூதர்களின்‌ 
முக்கியமான இரண்டு குருக்களான, யூதாவும்‌ மத்தியாவும்‌, அந்தக்‌ கழுகை 
இடித்துத்‌ கள்ளும்படி தங்கள்‌ மாணவர்களை ஊக்குவித்தனர்‌. அவர்களில்‌ 
சிலர்‌ தேவாலயத்துக்‌ கூரையில்‌ ஏறி அந்தக்‌ கழுகை நீக்கவும்‌ அதை அழிக்கவும்‌ 
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முயற்சி செய்தனர்‌. இந்த மாணவர்கள்‌ கைதுசெய்யப்பட்டு அவர்களுக்கு 
இலேசான தண்டனைகள்‌ தரப்படுகையில்‌, அந்த இரண்டு குருக்களும்‌ 
உயிருடன்‌ எரிக்கப்‌ பட்டனர்‌.” பெரிய ஏரோதுவின்‌ மரணத்திற்குப்‌ பின்வந்த 
பஸ்கா பண்டிகையில்‌, யூதர்கள்‌ மத்தியில்‌ கனப்படுத்தப்பட்ட இரண்டு 
குருக்கள்‌, கொலை செய்யப்பட்டதின்‌ காரணமாக எதிர்ப்பு தெரிவித்ததால்‌ 
பெரிய கலகம்‌ எழுந்தது, இந்தத்‌ தொந்தரவைத்‌ தணிப்பதற்கு, அர்கெலாயு 
கடுமையான நடவடிக்கைகளை எடுத்தார்‌; அந்த செயல்முறையில்‌, மூவாயிரம்‌ 





யூதர்கள்‌ கொல்லப்பட்டனர்‌.!8 இதைப்‌ போன்ற மற்ற அட்டூழியங்களுக்குப்‌ 
பின்னர்‌, யூதர்கள்‌ அகஸ்து இராயரிடம்‌ முறையிட்டனர்‌. கடைசியாக, ஒன்பது 
ஆண்டுகள்‌ மிருகத்தனமான ஆட்சிக்குப்பின்னர்‌, அர்கெலாயு, பிரான்சு நாட்டின்‌ 
வியன்னி என்ற இடத்திற்கு நாடுகடத்தப்பட்டு, கி.பி. 6ல்‌ அங்கே இறந்தார்‌.” 
அவரது மரணத்தைத்‌ தொடர்ந்து, அவர்‌ ஆட்சி செய்த எல்லைப்பகுதியானது 
ரோமானிய மாகாணமாயிற்று, அது ஒரு ரோமப்‌ பிரதிநிதியால்‌ ஆளப்பட்டது. 
கிரேனியுஸ்‌ கேப்போனியஸ்‌, ஆம்பிவியஸ்‌, அன்னியுஸ்‌ ரூஃபஸ்‌, வலேரியஸ்‌ 
கிரேட்டஸ்‌, பெலிக்ஸ்‌ மற்றும்‌ பெஸ்து ஆகிய யாவரும்‌ இந்தப்‌ பதவியில்‌ பணி 
செய்தனர்‌; ஆனால்‌ இயேசுவை மரணகத்திற்குத்‌ தீர்வையிட்ட பொந்தியு பிலாத்து 
என்பவர்தாம்‌ இவர்களில்‌ நன்கு அறியப்பட்ட வராக இருந்தார்‌ (27:2, 11-26). 
காற்பங்கு தேசாதிபதியான அர்கெலாயு பற்றி யோசேப்பு 








கேள்விப்பட்டிருப்பார்‌ என்பதில்‌ ஐயம்‌ எதுவும்‌ இல்லை - மற்றும்‌ அவர்‌ 
நியாயமாக முடிவு செய்தலில்‌ - பெத்லகேமுக்குத்‌ திருப்பிச்‌ செல்லப்‌ 
ட்யந்தார்‌. அவர்‌ யூதேயாவை விட்டுச்‌ செல்லும்படி கனவில்‌ தேவனால்‌ 
ஏம்ப்பா அந்த வேளையில்‌, அவர்‌ அந்திப்பா ஆண்ட பகுதியான 
கலிலேயாவுக்குச்‌ செல்லும்படியும்‌ கூறப்பட்டார்‌. பெரிய ஏரோதுவின்‌ இந்த 
மகன்‌ சமாதானத்தின்‌ மனிதர்‌ என்று ஒப்புக்கொள்ளப்‌ பட்டார்‌. அந்திப்பா 
பற்றி போல்ஸ்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌: 


இவர்‌ மாறுபட்ட மனிதராக இருந்தார்‌ மற்றும்‌ இவர்‌ தமது சகோதரனான 
அர்கெலாயுவைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகம்‌ தாட்சணியத்துடன்‌ ஆட்சி செய்தார்‌. 
ஏரோது அந்திப்பாவும்‌ அர்கெலாயுவும்‌ இந்த வேளையில்‌ ஒருவர்‌ மீது 
மற்றவர்‌ விரோதத்துடன்‌ இருந்தனர்‌; இது யோசேப்புக்கும்‌ அவரது 
குடும்பத்திற்கும்‌ மிகவும்‌ சாதகமான சூழ்நிலையாக இருந்தது.20 


கலிலேயா என்பது பலஸ்தீன நாட்டின்‌ வடக்குப்‌ பகுதியாக இருந்தது. இது 
கல்வியை நாடுபவர்களின்‌ பகுதியாக இருக்கவில்லை, ஆனால்‌ இதன்‌ இயற்கைச்‌ 
சுற்றுச்சூழலானது, மீனவர்களும்‌ வர்த்தகர்களும்‌ வாழும்‌ இடமாகும்படி 
இதை வழிநடத்திற்று. மேலும்‌ இதில்‌ புறஜாதியார்‌ அதிகம்‌ குடியிருந்தனர்‌ 
(4:15). இந்தப்‌ பகுதியில்‌ இருந்த யூதர்கள்‌, குறிப்பிடத்தக்க குருக்களால்‌ 
விரோதத்துடன்‌ நோக்கப்பட்டனர்‌. எனவே அவர்களின்‌ தலைமையைப்‌ 
பின்பற்றி மற்றவர்களாலும்‌ அவ்வாறே நோக்கப்பட்டனர்‌ (காண்க யோவான்‌ 
7:52; நடபடிகள்‌ 2:7; 4:13). யோசிப்பஸ்‌ அவர்களின்‌ கூற்றுப்படி, கலிலேயாவில்‌ 
சிறுநகரங்களும்‌ கிராமங்களும்‌ மொத்தம்‌ 240 இருந்தன, அவை ஒவ்வொன்றிலும்‌ 
பதினைந்தாயிரத்திற்கு அதிகம்‌ இல்லாத குடியிருப்புக்கள்‌ இருந்தன.?! 

வசனம்‌ 23. யோசேப்பு தமது குடும்பத்தை, நாசரேக்தூரில்‌ அமைத்தார்‌, இது 
அனேகமாக மரியாளின்‌ சொந்த ஊராக இருந்திருக்க வேண்டும்‌ (காண்க லூக்கா 
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2:4). நசரேயன்‌ என்னப்படுவார்‌ என்று, தீர்க்கதரிசிகளால்‌ உரைக்கப்பட்டது 
நிறைவேறும்படி இப்படி நடந்தது. இவ்விடத்தில்‌ மத்தேயு “தீர்க்கதரிசி” என்ற 
ஒருமைச்‌ சொல்லுக்குப்‌ பதிலாக “தீர்க்கதரிசிகள்‌” என்ற பன்மைச்‌ சொல்லைப்‌ 
பயன்படுத்தினார்‌. குறிப்பிட்ட இந்தத்‌ இர்க்ககரிசனம்‌ பழைய ஏற்பாட்டின்‌ 
எந்த வசனப்பகுதியிலும்‌ அடங்கி இருப்பதில்லை, மற்றும்‌ இதன்‌ மிகச்சரியான 
ஆதாரமூலம்‌ அறியப்படாததாக உள்ளது. இந்தத்‌ தீர்க்கதரிசனத்தின்‌ 
தோற்றத்திற்குக்‌ குறைந்தபட்சம்‌ மூன்று விளக்கங்கள்‌ உள்ளன. 

முதலாவது, சிலர்‌ “நசரேயன்‌” என்ற சொற்றொடர்‌, நசரேய விரதத்துடன்‌ 
தொடர்புடையது (எண்ணாகமம்‌ 6; நியாயாதிபதிகள்‌ 13:5-7) என்று 
நினைக்கின்றனர்‌. இருப்பினும்‌, இயேசு தேவனுக்குப்‌ பரிசுத்தராக இருந்த 
போதிலும்‌, அவர்‌ நசரேய விரதம்‌ உடையவராக இருக்கவில்லை. அவார்‌ 
“போஜனபானம்பண்ணுகிறவராய்‌” வந்தார்‌ (11:18, 19) மற்றும்‌ மரித்தோரைத்‌ 
தொடுவதற்கு அவர்‌ தயங்கவில்லை (மாற்கு 5:35, 41; லூக்கா 7:14). மற்றும்‌ 
இயேசு தமது முடியை நீளமாக வளர்த்தார்‌ என்பதற்கு ஆதாரம்‌ எதுவும்‌ 
இல்லை. 

இரண்டாவது, “நசரேயன்‌” என்பது ஏசாயா 11:1ல்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளபடி, 
ஈசாயின்‌ வேரிலிருந்து கிளம்பி வளருவதாக இருந்த களைக்கான குறிப்பாக 
இருக்கலாம்‌. என்று மற்றவர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. “தண்டு” அல்லது “இளை” 
என்று அர்த்தப்படுறெ (022: என்ற) எபிரெய வார்த்தை “நசரேயன்‌” என்ற 
வார்த்தையைப்‌ போன்றதாகவே உள்ளது. இது ஒருவேளை, வார்த்தை 
விளையாட்டாக இருந்திருந்தால்‌, முதல்‌ இரண்டு அதிகாரங்களும்‌, தாவீதின்‌ 
சந்ததி என்ற வகையில்‌ இயேசுவுக்குக்‌ குறிப்புகளால்‌ அடைப்புக்‌ குறிக்களுக்குள்‌ 
இடப்பட்டிருக்கும்‌ (1:1; 2:23). 

மூன்றாவது, இயேசு மனிதர்களால்‌ பழிக்கப்பட்டு ஏளனம்‌ செய்யப்படுவார்‌ 
என்பது பற்றிய பல்வேறு கீர்க்ககரிசனங்களை, எழுத்தாளர்‌ இவ்விடத்தில்‌ 
ஒன்றிணைத்தார்‌ என்று, பல விளக்கவுரையாளர்கள்‌, கருத்துத்‌ தெரிவிக்கின்றனர்‌ 
(காண்க சங்கதம்‌ 22; 69; ஏசாயா 49:7; 53:2, 3, 8; தானியேல்‌ 9:26). இயேசு, 
பழிக்கப்பட்ட நகரமான நாசரேத்தூரில்‌ இருந்து வந்த மனிதர்‌ என்று அறியப்‌ 
பட்டிருந்தார்‌ (யோவான்‌ 1:45, 46), மற்றும்‌ அவர்‌ மனிதர்களால்‌ ஏளனம்‌ 
செய்யப்பட்ட வராக இருந்தார்‌ (12:24; 27:21-23, 63; லூக்கா 23:11; யோவான்‌ 
1:11; 5:18; 6:66; 9:22). 

இந்தக்‌ கடைசி விளக்கம்‌ மிகவும்‌ ஏற்புடையதாகக்‌ காணப்படுகிறது. 
மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ உள்ள மற்ற பல நிறைவேற்ற சூத்திரங்கள்‌ போலின்றி, 
2:23ல்‌ உள்ள சூத்திரம்‌, ASV வேதாகமத்தில்‌ “கூறி” [ஷர] என்ற 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள (ஆனால்‌ NASB வேதாகமத்தில்‌ மொழிபெயர்க்கப்‌ 
படாது விடப்பட்டுள்ள) (220102 என்ற) வினைச்சொல்‌ குறைவுபடுவதாக 
உள்ளது. இந்த விடுதல்‌ மற்றும்‌ “தீர்க்கதரிசிகள்‌” என்ற பன்மைக்‌ குறிப்பு 
ஆகியவற்றைப்‌ பற்றி R. 1. ஃபிரான்ஸ்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு முடிவு செய்தார்‌: 











இது, [“நசரேயன்‌ என்னப்படுவார்‌””] என்பது குறிப்பிட்ட 
வசனப்பகுதியின்‌ மேற்கோளாக இருக்றெது என்றல்ல, ஆனால்‌ 
தீர்க்கதரிசன எதிர்பார்ப்பின்‌ ஆய்வுக்கருத்தினுடைய தொகுப்புரையாக 
இருக்கிறது என்று அர்த்தப்படுகிறது என்பதாகக்‌ கருத்துத்‌ தெரிவிக்கிறது. 
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இவ்வாறாக மத்தேயு, நாசரேத்தூரின்‌ மங்கலான தன்மையில்‌, 
தாழ்மையான மற்றும்‌ புறக்கணிக்கப்பட்ட மேசியா பற்றிய பழைய 
ஏற்பாட்டு சுட்டிகாண்பித்தல்களின்‌ நிறைவேற்றத்தைக்‌ கண்டார்‌ என்று 
கருத்துக்‌ தெரிவிக்க்கப்படுநெது.22 


ஜேக்‌ 1. லூயிஸ்‌ அவர்கள்‌, “மேற்கோளின்‌ பின்னணி எதை நிரூபிப்பதாக 
இருந்தாலும்‌, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ உள்ள [நசரேயன்‌: என்ற] இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌, 
நாசரேத்தூரில்‌ இருந்து வந்தவர்‌ என்று அர்த்தப்படுவதாகக்‌ காணப்படுகிறது” 
என்று எழுதினார்‌.2 இந்த அதிகாரம்‌, கிறிஸ்து பிறந்த இடமான பெத்லகேமில்‌ 
தொடங்குகிறது (2:1), மற்றும்‌ அவரது சொந்த ஊரான நாசரேத்தில்‌ முடிகிறது 
(2:23). இது, இயேசுவின்‌ பிறப்பு மற்றும்‌ வளர்ப்பு ஆண்டுகள்‌, பழைய 
ஏற்பாட்டின்‌ தீர்க்கதரிசனங்களை நிறைவேற்றின என்ற காண்பிக்கிறது. 


௮ பாடங்கள்‌ “5444 


கிறிஸ்மஸ்க்கு அடுத்த நாள்‌ (2:13-18) 

கிறிஸ்மஸ்‌ காலம்‌ என்பது ஆண்டின்‌ அற்புதமான பருவமாக உள்ளது. அந்த 
வேளையில்‌, உலகத்தின்‌ பல பகுதிகளில்‌ கொண்டாட்டங்கள்‌ கடைபிடிக்கப்‌ 
படுகின்றன. அன்பு, சந்தோஷம்‌ பூமியில்‌ சமாதானம்‌ மற்றும்‌ மனிதரில்‌ நல்‌ சிந்தை 
ஆகியவற்றின்‌ மீது கவனம்‌ குவிக்கப்படுகிறது. மக்கள்‌, தாராளத்தன்மையின்‌ 
ஆவியைக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌. 

கிறிஸ்துமஸ்க்கு அடுத்த நாள்‌ உங்கள்‌ வீடு எப்படிப்பட்டதாக 
இருக்கும்‌? வெறுமையான பெட்டிகள்‌, கிழிந்துபோன மேல்மூடும்‌ தாள்கள்‌ 
மற்றும்‌ கவிழ்க்கப்பட்ட கோப்பைகள்‌ பற்றி நினைத்துப்‌ பாருங்கள்‌. 
குப்பைத்‌ தொட்டிகள்‌ நிறைந்து கவனமின்றி குவிக்கப்‌ பட்டுள்ளன. தாங்கள்‌ 
விரும்பிய வகையில்‌ இல்லாத பரிசுப்‌ பொருட்களைத்‌ திரும்பக்‌ கொடுப்பதற்காக, 
கடைகளில்‌ நீண்ட வரிசைகளில்‌ பொறுமையற்றுக்‌ காத்திருக்கும்‌ மக்களின்‌ 
கோப உணர்வுகளுக்கு, இதற்கு முன்பிருந்த கிறிஸ்துமஸ்‌ பண்பின்‌ ஆவி, 
வழிகொடுக்றெது. ஆண்டு முழுவதிலும்‌, கிறிஸ்மஸ்‌ பண்பை நாம்‌ காத்துக்‌ 
கொள்ள முடிந்தால்‌, அது மிக நல்லவிஷயமாக இருக்கும்‌ அல்லவா? 

டிசம்பர்‌ 25 என்பது கிறிஸ்துவின்‌ உண்மையான பிறந்த நாளாக 
இராதிருக்கையில்‌, அந்த நாளில்‌ மக்களில்‌ பலர்‌ அதைக்‌ கொண்டாடுகின்றனர்‌. 
அந்தக்‌ காலகட்டத்தின்போது, அவர்களின்‌ கவனக்குவிப்பு எங்கே உள்ளதோ, 
அதை நாம்‌ அனுகூலமாக்கிக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. சுவிசேஷ விபரங்களில்‌ 
பதிவு செய்யப்பட்டுள்ள நிகழ்வுகளின்‌ அடிப்படையில்‌ அவரது பிறப்பைப்‌ 
பற்றிக்‌ கலந்துரையாடலாம்‌. அவரது பிறப்பிற்குப்‌ பிந்திய நாளில்‌ (நாட்களில்‌) 
நடந்தவற்றைப்‌ பற்றிப்‌ புரிந்து கொள்ள நாம்‌ எப்போதாவது நின்று நிதானித்து 
இருக்கிறோமா? இயேசு பிறந்ததற்குப்‌ பின்வந்த நாட்களில்‌ நடைபெற்ற 
நிகழ்ச்சிகளை நாம்‌ நினைவுகூருவோமாக. கிறிஸ்துவின்‌ பிறப்பு பற்றிய 
சந்தோஷம்‌ ஆண்டு முழுவதிலும்‌ நம்மிடத்தில்‌ இருக்க நாம்‌ முயற்சி செய்ய 
வேண்டும்‌. 
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பெற்றோர்களின்‌ விசேஷித்த பங்கு (2:13-15, 19-23) 
யோசேப்பும்‌ மரியாளும்‌, தங்கள்‌ மகனான இயேசுவை பாதுகாப்பதிலும்‌ 
வளர்ப்பதிலும்‌ வலிவார்ந்த பங்கைக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. மெக்கார்வீ அவர்கள்‌ 
பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


அந்தப்‌ பிள்ளையை எல்லா அபாயங்களுக்கும்‌ மத்தியில்‌ பாதுகாத்து 
வளர்த்தல்‌ என்பதற்காகவே அவர்களைத்‌ தேவன்‌ அழைத்திருந்தார்‌, 
மற்றும்‌ அவர்கள்‌ பரலோகத்தின்‌ நம்பிக்கையை உண்மையான வகையில்‌ 
நிறைவேற்றினர்‌. இருப்பினும்‌, இவ்விதமான சூழ்நிலையில்‌ அமைக்கப்பட்ட 
பெற்றோர்களாக, மரியாளும்‌ யோசேப்பும்‌ மாத்திரம்‌ இருப்பதில்லை; 
ஒவ்வொரு பிள்ளையையும்‌ தக்க முறையில்‌ வளர்த்தல்‌ என்ற மாபெரும்‌ 
பணியில்‌ பெற்றோர்கள்‌ யாவருமே இவ்விதமான மாபெரும்‌ செயலைச்‌ 


செய்ய வேண்டியவர்களாகவே உள்ளனர்‌.”* 


தங்கள்‌ பிள்ளைகளை மிகச்சிறந்த வகையில்‌ வளர்த்த தேவபக்தியுள்ள 
பெற்றோர்கள்‌ பற்றிய மற்ற உதாரணங்களில்‌, (1) மோசே, ஆரோன்‌ மற்றும்‌ 
மிரியாம்‌ ஆகியோரின்‌ பெற்றோர்களான அம்ராம்‌ மற்றும்‌ யோகேபேத்‌ 
(யாத்திராகமம்‌ 2:1-10; எண்ணாகமம்‌ 26:59); (2) சாமுவேலின்‌ பெற்றோர்களான 
எல்க்கானா மற்றும்‌ அன்னாள்‌ (1 சாமுவேல்‌ 1:1-2:11); (3) யோவான்‌ 
ஸ்நானனின்‌ பெற்றோர்களான சகரியா மற்றும்‌ எலிசபெத்‌ (லூக்கா 1); மற்றும்‌ 
தீமோத்தேயுவின்‌ பாட்டியும்‌ தாயுமான லோவிசாள்‌ மற்றும்‌ ஐனிக்கேயாள்‌ 
(2 தீமோத்தேயு 1:5; காண்க நடபடிகள்‌ 16:1-3) ஆகியோர்‌ அடங்கியுள்ளார்‌. 
இன்றைய நாட்களில்‌, கிறிஸ்தவப்‌ பெற்றோர்கள்‌, தங்கள்‌ பிள்ளைகளைக்‌ 
கர்த்தருக்குள்‌ வளர்ப்பதில்‌ மாபெரும்‌ அறைகூவலைக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌ 
(எபேசியர்‌ 6:4; தத்து 2:4). பிள்ளைகள்‌, மாம்சப்பிரகாரமான மற்றும்‌ 
ஆவிக்குரிய துன்பங்கள்‌ இரண்டிலும்‌ இருந்து பாதுகாக்கப்பட வேண்டும்‌. 
குக்க வகையில்‌ மலர்ந்து செழிப்பதற்கு, அவர்களுக்கு, பயிற்சி, ஊக்குவித்தல்‌ 
மற்றும்‌ சிட்சித்தல்‌ ஆகியவற்றின்‌ நல்லதொரு கலவை தேவைப்படுகிறது. 
அவர்கள்‌ வாயின்‌ வார்த்தையினாலும்‌ தேவபக்தி உள்ள உதாரணங்களினாலும்‌ 
தேவனுடைய சத்தியத்தில்‌ போதிக்கப்பட வேண்டும்‌. தேவனுடைய 
இராஜ்யத்தில்‌ ஊழியம்‌ செய்யும்‌ விசுவாசிகளாகும்படி பிள்ளைகளை வளர்த்தல்‌ 
என்பது ஒருவர்‌ தமது வாழ்வில்‌ கொண்டிருக்கக்‌ கூடிய மிகுந்த வளமான 
பணிநிறைவேற்றமாகவும்‌ ஆசீர்வாதமாகவும்‌ உள்ளது. 





டேவிட்‌ ஸ்டுவர்ட்‌ 





குறிப்புகள்‌ 
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ஏரேமியா 31:15ன்‌ மேற்கோளை, வடக்குக்‌ கோத்திரத்தார்‌ அசீரிய அடி மைத்தளையில்‌ 
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சுட்டிக்காண்பிக்கின்றனர்‌. மற்றும்‌ “எப்பிராயீம்‌” என்பது தூர்க்கதரிசனத்தின்‌ சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருளைச்‌ சுற்றிக்‌ காணப்படுகிறது (எரேமியா 31:18, 20). 37௨௭௦ E. Smith, Jeremiah and 
Lamentations, Bible Study Textbook Series (Joplin, Mo.: College Press, 1972), 522. 
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2 


இயேசுவின்‌ முன்னோ 


[5:1-12) 


கிறிஸ்துவின்‌ வருகைக்கான தயாரிப்பு பற்றிய தலைப்பை, யூதேயாவின்‌ 
வனாந்தரத்தில்‌ யோவான்‌ ஸ்நானன்‌ பிரசங்கத்தில்‌ பற்றிய குறிப்பை 
ஏற்படுத்துவதைக்‌ கொண்டு மத்தேயு தொடங்கினார்‌. மல்கியாவின்‌ 
காலத்தில்‌ இருந்து சுமார்‌ நானூறு ஆண்டுகளாக இருந்த இர்க்கதரிசன அமைதியை, 
யோவானின்‌ ஊழியம்‌ முறித்தது.' மத்தேயுவின்‌ யூத வாசகர்கள்‌, யோவானை 
ஏற்கனவே நன்கு அறிந்தவர்களாக இருந்ததாக அவர்‌ யூதித்தார்‌, எனவே அவர்‌ 
இந்தத்‌ தீர்க்கதரிசியின்‌ பின்னணியைப்‌ பற்றிய தகவல்களை உள்ளடக்கவில்லை. 
யூதர்கள்‌ யோவானை நன்கு அறிந்திருந்தனர்‌ என்ற உண்மை, சுவிசேஷப்‌ 
புத்தகங்களில்‌ நிலைநாட்டப்‌ பட்டுள்ளது மற்றும்‌ யூத வரலாற்றாளரான 
யோசிப்பஸ்‌ அவர்களாலும்‌ இது உறுதிப்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது.” 

யோவானின்‌ தொடக்ககால வாழ்வு பற்றி, மற்ற எந்த சுவிசேஷ 





விபரங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமான தகவல்களை, லூக்கா சுவிசேஷம்‌ 
அளிக்கிறது. யோவானின்‌ தந்தை, சகரியா என்ற பெயர்‌ கொண்ட ஆசாரியராக 
இருந்தார்‌, இவர்‌ அபியாவின்‌ எட்டாவது வகுப்பில்‌ இருந்தார்‌ (லூக்கா 1:5). 
தாவீது அரசர்‌, ஆசாரியத்துவத்தை இருபத்தி நான்கு வகுப்புகளாக ஒழுங்கு 
படுத்தி இருந்தார்‌ (1 நாளாகமம்‌ 24). இந்த ஒவ்வொரு வகுப்பும்‌, ஆண்டில்‌ 
இரு வாரங்கள்‌ தேவாலயத்தில்‌ ஊழியம்‌ செய்தனர்‌. எஞ்சியிருந்த மற்ற 
நான்கு வாரங்கள்‌, யூதர்களின்‌ முதன்மைப்‌ பண்டிகை நாட்களாக இருந்தன. 
இவற்றில்‌ (எல்லாரும்‌ இல்லை என்றாலும்‌) பெரும்பான்மையான ஆசாரியர்கள்‌ 
பங்கேற்றனர்‌. 





சகரியாவின்‌ மனைவியாகிய எலிசபெத்து, பிள்ளை பெறக்‌ கூடிய வயகைத்‌ 
தாண்டிச்செல்லும்‌ வரையிலும்‌ மலடியாக இருந்தாள்‌ (லூக்கா 1:7, 18). அவள்‌, 
இயேசுவின்‌ தாயாகிய மரியாளுக்கு உறவினராக ஒருவேளை ஒன்றுவிட்ட 
சகோதரியாக (1877) இருந்தாள்‌ லூக்கா 1:36). தேவாலயத்தில்‌ சகரியா தமது 
ஊழியத்தை நிறைவேற்றிக்‌ கொண்டிருந்தபோது, அவரிடத்தில்‌ காபிரியேல்‌ தூகர்‌ 
தோன்றி, அவருக்கு எலிசபெத்து ஒரு மகனைப்‌ பெற்றெடுப்பாள்‌, அவருக்கு 
“யோவான்‌” என்று பெயரிட வேண்டும்‌ என்பதாகக்‌ கூறினார்‌. சகரியா தமக்குக்‌ 
கூறப்பட்டது பற்றி அவநம்பிக்கையை வெளிப்படுத்தியபோது, அவர்‌ ஊமை 
யாக்கப்பட்டார்‌ மற்றும்‌ அந்த மகன்‌ பிறக்கும்‌ வரையிலும்‌ அவர்‌ வாய்பேச 
இயலாதவராக இருந்தார்‌ லூக்கா 1:11-22, 59-64). 

யோவான்‌ தேவனுக்கு விசேஷித்த ஒரு ஊழியக்காரராக இருப்பார்‌ மற்றும்‌ 
அவர்‌, தமது தாயின்‌ வயிற்றில்‌ இருக்கும்போதே, பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ 
நிரப்பப்படுவார்‌ என்று, தூதரால்‌ சகரியாவுக்குத்‌ தகவல்‌ தரப்பட்டது. அவர்‌ 
இஸ்ரவேல்‌ புத்திரர்கள்‌ பலரைத்‌ தங்கள்‌ தேவனிடத்திற்குத்‌ திருப்புவார்‌ 
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லூக்கா 1:15, 16). நசரேய விரதத்திற்கு உரிய பிற நிபந்தனைகள்‌ குறிப்பிடப்‌ 
படாதிருந்தாலும்‌, யோவான்‌ தஇராட்சரசம்‌ மற்றும்‌ பலமான பிற குடி வகைகளில்‌ 
இருந்து விலகி இருந்ததால்‌, அவர்‌ ஒரு நசரேய விரதக்காரராக இருந்தார்‌ 
என்று பலர்‌ யூகிக்கன்றனர்‌ (லூக்கா 1:15; காண்க எண்ணாகமம்‌ 6). யோவான்‌ 
“எலியாவின்‌ ஆவியும்‌ பலமும்‌ உடையவனாய்‌ அவருக்கு முன்னே நடப்பான்‌” 
என்றும்‌ தூதர்‌ கூறியிருந்தார்‌ லூக்கா 1:17). “கர்த்தருடைய பெரிதும்‌ 
பயங்கரமுமான நாள்‌ வருகிறதற்கு முன்னே” “எலியா தீர்க்கதரிசி வருவார்‌” 
என்று மல்கியா தீர்க்கதரிசி இர்க்ககரிசனம்‌ உரைத்திருந்தார்‌ (மல்கியா 4:5). 
யோவானின்‌ பிறப்பிற்குப்‌ பின்னர்‌, அவர்‌ “கர்த்தருக்கு வழிகளை ஆயத்தம்‌ 





பண்ணவும்‌, அவருக்கு முன்னாக நடந்துபோவாய்‌” என்று சகரியா தீர்க்கதரிசனம்‌ 
உரைத்தார்‌ (லூக்கா 1:76). அவரது கூற்று, மல்கியா 3:1ல்‌ உள்ள கூற்றிற்கு 
மிகவும்‌ நெருக்கமானதாக உள்ளது. “உத்தமமான ஜனத்தைக்‌ கர்த்தருக்கு 
ஆயத்தப்படுத்தும்படியாக, அவன்‌ முன்னே நடப்பான்‌” என்று தூதர்‌ 
கூறியிருந்தார்‌ லூக்கா 1:17). வரவிருந்த எலியாவாக இருந்தவர்‌ யோவான்‌ 
ஸ்நானன்‌ தான்‌ என்று பிற்பாடு இயேசு கூறினார்‌ (11:10, 14; 17:11-13). 


ஆயத்தப்படுத்தும்‌ செய்தி (3:1-4) 


அந்நாட்களில்‌ யோவான்‌ ஸ்நானன்‌ யூதேயாவின்‌, வனாந்தரத்தில்‌ வந்து, 
2“ழனந்திரும்புங்கள்‌, பரலோகராஜ்யம்‌ சமீபித்திருக்கிறது என்று பிரசங்கம்‌ 
பண்ணினான்‌. ” கார்த்‌ தருக்கு வழியை ஆயத்தப்படுத்துங்கள்‌, 


அவருக்கு பாதைகளைச்‌ செவ்வைபண்ணுங்கள்‌ என்று, 
“வனாந்தரத்திலே கூப்பிடுறெவனுடைய சத்தம்‌ உண்டென்று, ஏசாயா 
தீர்க்கதரிசியினால்‌ சொல்லப்பட்ட வன்‌ இவனே!” 


“இந்த யோவான்‌ ஓட்ட கமயிர்‌ உடையைத்‌ தரித்து, தன்‌ அரையில்‌ 
வார்க்கச்சையைக்‌ கட்டிக்கொண்டிருந்தான்‌; வெட்டுக்கிளியும்‌ காட்டுத்‌ 
தேனும்‌ அவனுக்கு ஆகாரமாயிருந்தது. 


வசனம்‌ 1. அந்நாட்களில்‌ என்ற சொற்றொடர்‌, இயேசுவின்‌ பிறப்பு 
பற்றிய எடுத்துரைப்பை (அதிகாரங்கள்‌ 1; 2) இயேசுவின்‌ ஊழியத்திற்குத்‌ 
தயாரிப்புப்‌ பணிகளுடன்‌ (அதிகாரம்‌ 3) இணைக்கிறது. இதைச்‌ சிலர்‌, கிறிஸ்தவ 
யூகத்தின்‌ தொடக்கத்தைக்‌ குறிப்பதாக விளக்கப்‌ படுத்தி இருந்தாலும்‌, 
இது, இயேசு நாசரேத்தூரில்‌ வாழ்ந்த காலம்‌ பற்றிய பொதுவான குறிப்பாக 
உள்ளது (2:23). ஏரோது இறந்து (மு. 4ல்‌ இருந்து) சுமார்‌ முப்பது ஆண்டு 
காலம்‌ கடந்திருந்தது, மற்றும்‌ இயேசுவின்‌ வீட்டார்‌ இஸ்ரவேல்‌ நாட்டிற்குத்‌ 
திரும்பி வந்து, நாசரேத்தூரில்‌ குடியமர்ந்தனர்‌ (2:23). யோவானுடைய 
ஊழியத்தின்‌ தொடக்கத்தை, லூக்கா 3:1, “திபேரியுராயன்‌ ராஜ்யபாரம்‌ பண்ணின 
பதினைந்தாம்‌ வருஷத்திலே” (இ.பி. 28) என்று குறிப்பாகக்‌ கால வரையறை 
இடுகிறது. இயேசு “ஏறக்குறைய முப்பது வயதுள்ளவரான” போது, தமது 
ஊழியத்தைத்‌ தொடங்கினார்‌ லூக்கா 3:23), மற்றும்‌ இயேசுவைக்‌ காட்டிலும்‌ 
யோவான்‌ ஆறுமாதங்கள்‌ மூத்தவராக இருந்தார்‌ லூக்கா 1:86, 56, 52). 
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ஆகையால்‌, யோவான்‌ தமது ஊழியத்தைத்‌ தொடங்கியபோது, அவர்‌ சுமார்‌ 
முப்பது வயதானவராக இருந்தார்‌. 

சுவிசேஷ எழுத்தாளர்கள்‌, யோவான்‌ அல்லது இயேசு வளர்ந்த 
காலத்தின்‌ ஆண்டுகளைப்‌ பற்றி அதிகமாக எதுவும்‌ கூறவில்லை (காண்க 
லூக்கா 1:80; 2:40-52). இயேசுவின்‌ ஊழியம்‌, அவரது மரணம்‌, அடக்கம்‌ 
மற்றும்‌ உயிர்த்தெழுதல்களில்‌ அது உச்சநிலை அடைதல்‌ ஆகியவற்றின்மீதே, 
சுவிசேஷங்கள்‌ வலியுறுத்தம்‌ செய்தன என்பதே இதற்குக்‌ காரணமாக 
உள்ளது. முதல்‌ நூற்றாண்டிற்குப்‌ பின்பு, இயேசுவின்‌ பிள்ளைப்பிராயம்‌ பற்றி 
மனம்போன போக்கில்‌ புராணங்கள்‌ எழும்பி வளர்ந்தன. ராபர்ட்‌ 11. மவுன்ஸ்‌ 
அவர்கள்‌, “அதிர்ஷ்டவசமாக, புனிதவிதிப்‌ படுத்தப்பட்ட சுவிசேஷங்களில்‌, 
பரபரப்பூட்டும்‌ இப்படிப்பட்ட ஒப்பனைக்‌ கதைகள்‌ உள்ளடங்கவில்லை. 
இயேசு, மற்ற எந்த யூதப்பையனையும்‌ போன்றே வளர்ந்தார்‌ என்பதில்‌ சந்தேகம்‌ 
இல்லை என்று எழுதினார்‌.” 

இன்றை நாட்களில்‌ சிலர்‌, சவக்கடல்‌ தோல்‌ சுருள்கள்‌ கண்டெடுக்கப்பட்ட 
இடமான, கும்ரான்கள்‌ என்ற பிரிவினர்‌ வாழ்ந்த இடத்தில்‌, அவர்கள்‌ மத்தியில்‌ 
யோவான்‌ ஸ்நானன்‌ வாழ்ந்திருந்தார்‌ என்று யூகிக்ன்றனர்‌. அவரது வயதான 
பெற்றோர்‌ லூக்கா 1:7) இறந்துபோயினர்‌, வாலிபனாக இருந்தபோதே அந்தப்‌ 
பிரிவில்‌ இணைந்துகொண்டார்‌ என்று அவர்கள்‌ கருத்துத்‌ தெரிவிக்கின்றனர்‌. 
இதன்‌ விளைவாக, அவரது கண்ணோக்கக்‌ கருத்துக்கள்‌, எஸ்ஸென்ஸ்‌ என்ற 
பிரிவினரின்‌ போதனையினால்‌ வடிவமைக்கப்‌ பட்டது என்று அவர்கள்‌ 
கூறுகின்றனர்‌. இப்படிப்பட்ட கோட்பாடு, உண்மைபோலக்‌ தோன்றினாலும்‌, 
இது நிரூபிக்கப்பட இயலாததாக உள்ளது. யோவானைப்‌ பற்றி, “அந்தப்‌ பிள்ளை 
வளர்ந்து, ஆவியிலே பலங்கொண்டு, இஸ்ரவேலுக்குத்‌ தன்னைக்‌ காண்பிக்கும்‌ 
நாள்வரைக்கும்‌ வனாந்தரங்களிலே இருந்தான்‌” என்று மாத்திரமே வேதவசனம்‌ 
கூறுகிறது லுக்கா 1:80). மேலும்‌, பரலோகத்தில்‌ இருந்து வந்த செய்தியைக்‌ 
கொண்டிருந்த தீர்க்கதரிசியாக அவர்‌ இருந்தார்‌: “.. சகரியாவின்‌ குமாரனாகிய 
யோவானுக்குத்‌ தேவனுடைய வார்த்தை உண்டாயிற்று” லூக்கா 3:2). 

யோவான்‌, தாம்‌ செய்த செயலின்‌ காரணமாக மாத்திரம்‌, “ஸ்நானன்‌” 





அல்லது “ஞானஸ்நானம்‌ கொடுப்பவர்‌” (681/2) என்று அழைக்கப்பட்டார்‌: 
மக்களுக்கு அவர்‌ ஞானஸ்நானம்‌ கொடுத்தார்‌ (3:6ன்‌ மீதான விளக்கங்களைக்‌ 
காணவும்‌). மத்தேயு சுவிசேஷத்தின்படி அவர்‌, யூதேயாவின்‌ வனாந்தரத்தில்‌ 
வந்து பிரசங்கம்‌ பண்ணினான்‌. “பிரசங்கம்‌ பண்ணினார்‌” என்ற வார்த்தை, 
“(பறைசாற்றுபவர்‌ என்ற வகையில்‌) அறிவிப்பவர்‌” என்று அர்த்தப்படுறெ 
(8120 என்ற) வார்த்தையில்‌ இருந்து வந்துள்ளது. “பறைசாற்றுபவர்‌” என்பவர்‌ 
பொது அறிவிப்புகளை ஏற்படுத்தியவராக இருந்தார்‌. “வனாந்தரம்‌” (227108) 
என்ற வார்த்தை, குடியிருப்பும்‌ விவசாயப்‌ பணிகளும்‌ இல்லாத இடத்தைப்‌ 
பொதுவாகக்‌ குறிப்பிடுகிறது. எருசலேமுக்கும்‌ சவக்கடலுக்கும்‌ இடையில்‌ 
கொஞ்சமே மக்கள்‌ வாழ்ந்து வந்த பகுதியும்‌, இன்றைய நாட்களில்‌ பாறை 
நிலமாகவும்‌ கைவிடப்பட்ட இடமாகவும்‌ உள்ள பகுதியைக்‌ குறிப்பிடுவதற்கு 
இந்த வார்த்தையை மத்தேயு பயன்படுத்தினார்‌. ஜேக்‌ 1. லூயிஸ்‌ அவர்கள்‌ 
இப்பகுதியைப்‌ பற்றிப்‌ பின்வரும்‌ விவரிப்பைக்‌ கொடுத்தார்‌: 





மத்திய பீடபூமியில்‌ இருந்து சவக்கடல்‌ நோக்கிச்‌ சரிந்து சென்ற, யூதேயாவின்‌ 
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வனாந்தரம்‌, தண்ணீர்‌ குறைவுபட்ட பகுதியாக உள்ளது, ஏனெனில்‌ 
மத்திய தரைக்கடல்‌ பகுதியில்‌ இருந்து வரும்‌ மேகங்கள்‌, மலை முகட்டின்‌ 
மேற்குப்பகுதியில்‌ தங்கள்‌ ஈரத்தைச்‌ சொட்டிவிடும்‌. செங்குத்தான 
பள்ளத்தாக்கினால்‌ நேர்ச்சரிவாக வெட்டப்பட்டு, குகைகள்‌ பொதிந்த 
அடையாளங்களும்‌, பாறைகளும்‌ உள்ள இந்தக்‌ குன்றுப்பகுதி, தொடக்க 
நூற்றாண்டுகளில்‌ கும்ரான்‌ போன்ற உலகத்தைத்‌ துறந்தவர்களுக்கு 
அழைப்பு விடுத்த, கைவிடப்பட்ட தரிசுநிலமாக உள்ளது.” 


வனாந்தரத்தில்‌ யோவான்‌ தமது ஊழியத்தைத்‌ தொடங்கினார்‌ என்பது 
குறிப்பிடத்‌ தக்கதாக உள்ளது. தேவனுடைய மக்களை மேசியா விடுவித்தல்‌ 
என்பது அங்குதான்‌ தொடங்கும்‌ என்பது பொதுவானதொரு எதிர்பார்ப்பாக 
இருந்தது (காண்க 24:23-26; நடபடிகள்‌ 21:38). பிற்பாடு யோவான்‌ வடக்கிலும்‌ 
கிழக்கிலும்‌ தொலைவில்‌ பிரசங்கித்து, “யோர்தானுக்கு அக்கரையில்‌ பெத்தாபரா” 
(யோவான்‌ 1:28) மற்றும்‌ “சாலிம்‌ ஊருக்குச்‌ சமீபமான அயினோன்‌” (யோவான்‌ 
3:23) ஆகிய இடங்களில்‌, யோர்தான்‌ நதியில்‌ மக்களை ஞானஸ்நானப்‌ 
படுத்தினார்‌. 

வசனம்‌ 2. யோவான்‌ பிரசங்கித்த செய்தி, தெளிவானதாக, 








எளியதாக மற்றும்‌ புரிந்துகொள்ள சுலபமானதாக இருந்தது: யூதர்களை 
மனந்திரும்பும்படியும்‌ தேவனிடத்திற்குத்‌ திரும்பும்படியும்‌ அவர்‌ 
அழைக்தார்‌. அவர்‌ தமது உரையைக்‌ கேட்ட யூதர்களை, புறஜாதிகள்‌ 
செய்தது போன்றே அவர்களும்‌ மனந்திரும்புவது அவசியம்‌ என்று உரைத்து, 





அவர்களை அதிர்ச்சிக்கு உள்ளாக்கினார்‌. “மனந்திரும்புதல்‌” என்பதற்கு 
இவ்வசனப்பகுதியில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள (8211020 என்ற) வார்த்தை, 
வாழ்வின்‌ சீர்திருத்தத்திற்கு வழிநடத்தும்‌, மனமாற்றத்கைச்‌ சுட்டி க்காண்பிக்றெது. 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ “இந்தக்‌ குறிப்பிட்ட கிரேக்க வார்த்தை பயன்படுத்தப்‌ 
படும்போதெல்லாம்‌, மனம்‌, நோக்கம்‌ ஆகியவற்றில்‌ மாற்றம்‌, பாவத்தில்‌ இருந்து 
பரிசுத்தத்திற்கு மாற்றம்‌ ஆயெவற்றிற்கே இது குறிப்பாக உள்ளது” என்று ஜான்‌ 
A. புரோடஸ்‌ அவர்கள்‌ கூறினார்‌.” யூதர்களை மனந்திரும்பும்படி அழைத்ததன்‌ 
மூலம்‌ யோவான்‌, பழைய ஏற்பாட்டு தீர்க்ககரிசிகளின்‌ வேண்டுகோளைப்‌ 
புதுப்பித்தார்‌ (ஏசாயா 55:7; எரேமியா 15:19; எசேக்கியேல்‌ 33:11; ஓசியா 14:1, 
2; யோவேல்‌ 2:12, 13; சகரியா 1:38, 4; மல்கியா 3:7). 

மனந்திரும்புதலுக்கான தமது அழைப்பை யோவான்‌, அவசரத்தின்‌ கருத்தைக்‌ 
கொண்டு பின்பலம்‌ ஊட்டினார்‌: “பரலோகராஜ்யம்‌ சமீபித்திருக்றெது.” பல 
நூற்றாண்டுகளாக தேவனால்‌ வாக்களிக்கப்‌ பட்டிருந்த இராஜ்யம்‌ (தூனியேல்‌ 
2:44; 7:13, 14) இன்னும்‌ வந்திருக்கவில்லை, ஆனால்‌ அது தோன்ற வேண்டிய 
காலம்‌ அருகில்‌ நெருங்கிக்‌ கொண்டிருந்தது. மக்கள்‌ அதன்‌ குடிமக்களாக 
விரும்பினால்‌, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ இருதயங்களை, எண்ணடோக்குகளை மற்றும்‌ 
நடத்தைகளை மாற்றிக்கொள்ள வேண்டும்‌ என்று அவர்களிடத்தில்‌ யோவான்‌ 
கூறினார்‌. மனந்திரும்புதல்‌ மற்றும்‌ இராஜ்யம்‌ சமீபித்து இருந்தது என்பதைப்‌ 
பற்றிய செய்திகள்‌ இயேசுவினாலும்‌ (4:17) அவரது அப்போஸ்கலார்களினாலும்‌ 
(10:7) எடுத்துச்‌ செல்லப்பட்டன. ராபர்ட்‌ 11. குண்ட்ரீ அவர்கள்‌, 
“முன்னோடியான யோவான்‌, போதகரான இயேசு, பன்னிரு சீஷர்கள்‌ - ஆகிய 
இவர்கள்‌ யாவரும்‌ ஒரே செய்தியைப்‌ பிரசங்கித்தனர்‌ என்று குறிப்பிட்டார்‌.” 
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வேத வசனங்களில்‌, “பரலோக ராஜ்யம்‌” என்ற குறிப்புப்‌ பெயர்‌ முதல்‌ 
முதலாக வரும்‌ இடமாக, மத்தேயு 3:2ம்‌ வசனம்‌ உள்ளது. இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌, 
மத்தேயு சுவிசேஷத்திற்கு மாத்திரமே உரியதாக உள்ளது, இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ 
இச்சொற்றொடர்‌ முப்பத்துஇரண்டு முறைகள்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. 
மற்ற சுவி சேஷங்களில்‌ இதற்குப்‌ பதிலாக, “தேவனுடைய இராஜ்யம்‌” என்ற 
சொற்றொடர்‌ உள்ளது.” யூதத்துவத்திற்கே உரிய நடையில்‌ இந்தப்‌ புத்தகம்‌ 
சிலவேளைகளில்‌, தெய்வீகத்திற்கு நேரடிக்‌ குறிப்பைத்‌ தவிர்த்து, “தேவன்‌” 
என்பதற்கு “பரலோகம்‌” என்பதைப்‌ பதிலிடுநறெது. இராஜ்யம்‌ பரலோகத்தில்‌ 
தொடக்கம்‌ பெற்றது மற்றும்‌ அது பரலோகத்தில்‌ இருந்தே ஆளுகை செய்யப்படும்‌. 
பிலாத்துவினிடத்தில்‌ இயேசு, “என்‌ ராஜ்யம்‌ இவ்வுலகத்திற்குரியதல்ல” என்று 
கூறினார்‌ (யோவான்‌ 18:36). ஆண்டவர்‌ இன்றைய நாட்களில்‌, பரலோகத்தில்‌ 
உள்ள தமது அரியணையில்‌ இருந்து, தேவனுடைய இராஜ்யத்தின்மீது ஆளுகை 
செய்கிறார்‌ நடபடிகள்‌ 2:32-36; 1 கொரிந்தியர்‌ 15:24). 

மத்தேயு 16:18, 19ல்‌ முன்னுரைக்கப்‌ பட்டபடி, பூமியின்மீது இராஜ்யம்‌, 
சபை என்ற வகையில்‌ தோன்றிற்று. பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று, கேவனுடைய 
இராஜ்யத்தின்மீது கிறிஸ்துவின்‌ ஆளுகையையும்‌ ஆட்சியின்‌ செய்தியையும்‌ 
ஏற்றுக்கொண்டவர்கள்‌, ஞானஸ்நானம்‌ பெற்று அந்த இராஜ்யத்தில்‌ 
சேர்த்துக்கொள்ளப்‌ பட்டனர்‌ (நடபடிகள்‌ 2:38, 47). அப்படிப்பட்ட 
தனிநபர்கள்‌, “இருளின்‌ அதிகாரத்தினின்று ... விடுதலையாக்கி, தமது அன்பின்‌ 
குமாரனுடைய ராஜ்யத்திற்கு உட்படுத்தப்‌ பட்டனர்‌” என்று பவுல்‌ கூறினார்‌ 
(கொலோசெயர்‌ 1:13). எபிரெயருக்கு நிருபத்தை எழுதியவர்‌, தமது கிறிஸ்தவ 
வாசகர்கள்‌ “அசைவில்லாத ராஜ்யத்தைப்‌ பெற்றுக்‌ கொண்ட” (எபிரெயர்‌ 








12:28) என்று அவர்களுக்கு நினைவூட்டினார்‌. அப்போஸ்தலரான யோவான்‌ 
தமது சக விசுவாசிகளுக்கு, தாம்‌ “இயேசுகறிஸ்துவினிமித்தம்‌ ... அவருடைய 
ராஜ்யத்திற்கும்‌ ... உங்கள்‌ உடன்பங்காளனுமாயிருக்றெவர்‌” (வெளிப்படுத்தின 
விசேஷேம்‌ 1:9) என்று கூறினார்‌. 

வசனம்‌ 3. யோவான்‌ ஸ்நானன்‌, கிறிஸ்துவின்‌ முன்னோடி பற்றிய ஏசாயாவின்‌ 
தீர்க்கதரிசனத்தை நிறைவேற்றினார்‌ என்று மத்தேயு வெளிப்படுத்துகிறார்‌: 


“கர்த்தருக்கு வழியை ஆயத்தப்படுத்துங்கள்‌, அவருக்கு 
பாதைகளைச்‌ செவ்வைபண்ணுங்கள்‌, என்று வனாந்தரத்திலே 
கூப்பிடுறெவனுடைய சத்தம்‌!” 


ஏசாயா 40:3ஐ மத்தேயு மேற்கோள்‌ காண்பித்தல்‌, செப்துவஜிந்த்‌ வேதாகமத்தின்‌ 
அடிப்படையில்‌ அமைந்துள்ளது, இதில்‌ “நமது தேவனுடைய பாதைகளைச்‌ 
செவ்வைபண்ணுங்கள்‌” என்பது மாத்திரம்‌, “அவருக்குப்‌ பாதைகளைச்‌ 
செவ்வைபண்ணுங்கள்‌!” என்று தழுவியமைக்கப்‌ பட்டுள்ளது. இதன்‌ விளைவாக, 
“கர்த்தர்‌” என்ற குறிப்புப்‌ பெயர்சொல்‌, மிகவும்‌ சுலபமாக இயேசுவுக்கு 
பயன்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது. 

ஏசாயா 40:3ம்‌ வசனம்‌, தனது தோற்றகால சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌, 
பாபிலோனிய அடிமைக்‌ களையில்‌ இருந்து எருசலேமுக்குத்‌ இரும்பியவர்களை 
வழிநடத்தும்‌ தேவனுக்கு வழியை ஆயத்தப்‌ படுத்துவதைக்‌” - இது இஸ்ரவேல்‌ 
மக்களினத்தின்‌ விடுதலையாகவும்‌ மீளக்கட்டுவித்தலாகவும்‌ இருந்தது - 
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குறித்திருக்கச்‌ சாத்தியம்‌ உள்ளது. இருப்பினும்‌ இவ்வார்த்தைகள்‌, தேவனுடைய 
மக்களுக்கு ஆவிக்குரிய விடுதலையையும்‌ மீளக்கட்டுவித்தலையும்‌ கொண்டு 
வந்த யோவான்‌, கிறிஸ்துவுக்கு வழியை ஆயத்தப்படுத்தியதில்‌, தங்கள்‌ மாபெரும்‌ 
நிறைவேற்றத்தைக்‌ கொண்டிருந்தன. 

பாதைகளை “நேராக்குதல்‌” மற்றும்‌ சமப்படுத்துதல்‌ என்பது, பழங்கால 





வனாந்தர சாலைகள்‌ மிகவும்‌ மோசமாக இருந்தன என்ற உண்மையின்‌ 
அடிப்படையில்‌ அமைந்துள்ளது. பவுல்‌ 1. பட்லர்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு 
விளக்கப்படுத்தினார்‌, 


இவ்வனாந்தரப்‌ பகுதிகள்‌, பழங்காலங்களில்‌ பயணம்‌ செய்வதற்கு, 
கடினமான தடைகளை முன்வைத்த, முட்புதர்களும்‌, மலைகளும்‌, 
பள்ளத்தாக்குகளும்‌, பாறைகளும்‌, காட்டு மிருகங்களும்‌ உடையவைகளாக 
இருந்தன. பயணத்திற்குச்‌ சாத்தியமற்ற இப்படிப்பட்ட 
எல்லைப்பகுதியில்‌, இராஜாக்களும்‌ அதிகாரிகளும்‌, பயணப்பட 
விரும்பியபோது, பள்ளத்தாக்குகளை நிரப்பவும்‌, குன்றுகளை 
சமதளமாக்கவும்‌, பொதுவாக தாங்கள்‌ பயணம்‌ செய்வதற்கு பாதுகாப்பும்‌ 
சுலபமுமான பாதை ஒன்றைக்‌ தயார்‌ செய்யவும்‌, தங்களுக்கு முன்னதாக 
அடிமைகளின்‌ மாபெரும்‌ குழுக்களை அனுப்புவார்கள்‌.!? 


மனந்திரும்புதல்‌ மற்றும்‌ இராஜ்யம்‌ சமீபித்திருத்தல்‌ ஆகியவற்றைப்‌ பற்றிப்‌ 
பிரசங்கித்ததன்‌ மூலம்‌, வரவிருந்த இராஜாவுக்கு மக்களின்‌ இருதயங்களை 
யோவான்‌ ஆயத்தப்படுத்திக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ (காண்க மாற்கு 1:2, 3; லூக்கா 3:4- 
6; யோவான்‌ 1:23). லூயிஸ்‌ அவர்கள்‌, “இந்த வேளையில்‌ வனாந்தரத்தில்‌ இருந்த 
- கும்ரான்‌ சமூகத்தினர்‌ என்ற - மற்றவர்கள்‌, வழியைப்‌: பற்றிய நிபந்தனைகளில்‌ 
தங்களுக்குள்‌ பேசிக்கொண்டு, ஏசாயா [40:3] தீர்க்கதரிசனத்திற்கு, சற்றே 
மாறுபட்ட வகையில்‌ வேண்டுகோள்‌ விடுத்தனர்‌” என்று குறிப்பிட்டார்‌.!! 
அவர்களின்‌ இயக்கம்‌ இறந்து போயிற்று, அதே வேளையில்‌ யோவான்‌, 
கிறிஸ்துவின்‌ இராஜ்யத்திற்கு, என்றென்றைக்கும்‌ நிலைத்திருக்கும்படி, வழியை 
ஆயத்தம்‌ செய்தார்‌. 

வசனம்‌ 4. யோவான்‌, ஓட்டகமயிர்‌ உடையைத்‌ தரித்து, தன்‌ 
அரையில்‌ வார்க்கச்சையைக்‌ கட்டிக்கொண்டிருந்த காட்சி காண்பதற்கு 
எப்படிப்பட்டதாக இருந்திருக்கும்‌! இந்த விவரிப்பு, அவர்‌ வாழ்ந்திருந்த 
வனாந்தரப்‌ பகுதிக்கும்‌ அவர்‌ பிரசங்கித்த எளிய செய்திக்கும்‌ பொருந்துகிறது. 
யோவானின்‌ வாழ்வு, சுயத்தை வெறுத்ததாகவும்‌ தியாகமானதாகவும்‌ இருந்தது. 
இயேசு, இவரை “அரசர்களின்‌ அரண்மனைகளில்‌” வாழ்ந்திருந்த “மெல்லிய 
உடை தரித்திருந்தவர்களுடன்‌ நேரெதிராக ஒப்பிட்டுப்‌ பேசினார்‌” (11:8).12 
அவரது முரடான உடையும்‌ தோற்றமும்‌, பழங்காலக்‌ இர்க்கதரிசகளை (சகரியா 
13:4) - ஒருவேளை, குறிப்பாக எலியாவை (2 இராஜாக்கள்‌ 1:8; காண்க மல்கியா 
3:1; 4:5; மத்தேயு 11:14; 17:10-13) - மக்களுக்கு நினைவூட்டியது என்பதில்‌ 
சந்தேகம்‌ இல்லை. அவரைப்‌ பற்றிச்‌ சரியாக என்ன நினைப்பது என்பதை 





யூதார்கள்‌ அறிந்திருக்கவில்லை, ஆனால்‌ அவர்‌ ஒரு தீர்க்கதரிசி என்பதை அவர்கள்‌ 
அறிந்திருந்தனர்‌ (11:9; 21:26). 

வெட்டுக்கிளியும்‌ காட்டுத்‌ தேனும்‌ என்ற யோவானின்‌ உணவும்கூட, அவரது 
வனாந்தரச்‌ சுற்றுப்‌ புறங்களுக்குச்‌ சீர்பொருத்தமானதாக இருந்தது, ஆனால்‌ 
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மக்கள்‌ நெருக்கம்‌ மிகுந்த பகுதிகளில்‌ வாழ்ந்தவார்களால்‌, இது வழக்கத்திற்கு 
மாறானது என்று கருதப்பட்டது. யோவான்‌ ஒரு நசரேய விரதக்காரராக இருந்தார்‌ 
என்று யூகித்த குண்ரீ அவர்கள்‌, “வெட்டுக்கிளியும்‌ காட்டுத்தேனும்‌, பாலை 
வனத்திற்குத்‌ தகுதியான அரிதான உணவாக மாத்திரமல்ல, ஆனால்‌ இரத்தத்தை 
நீக்க வேண்டியிருந்த இறைச்சியைக்‌ தவிர்ப்பதாகவும்‌ (எனவே வெட்டுக்கிளி) 
இராட்ச ரசத்தைத்‌ தவிர்ப்பதாகவும்‌ (ஆகையால்‌ தேன்‌) இருந்ததால்‌, அவைகள்‌ 
விசேஷித்த வகையில்‌ பரிசுத்தமானதாகவும்‌ இருந்தது” என்று விளக்கம்‌ 
கொடுத்தார்‌. யோவானின்‌ உணவுப்பழக்கம்‌ அவர்‌ அசுத்த ஆவி பிடித்தவராக 
இருந்தார்‌ என்ற பொய்க்குற்றச்சாட்டிற்கு வழிநடத்திற்று (11:18). 

“காட்டுக்‌ தேன்‌” என்பது, “வனாந்தரத்தில்‌ உள்ள கேனீக்களால்‌ 
தயாரிக்கப்பட்ட தேனாக, தேனீவளர்ப்பவர்களால்‌ விற்கப்பட்ட தேனுக்கு 
எதிரானதாக இருந்தது. '”* 
காலத்தில்‌ சாதாரணமானதாக இருந்தது (உபாகமம்‌ 32:13; நியாயாதிபதிகள்‌ 14:8, 
9, 18; 1 சாமுவேல்‌ 14:25, 26, 29; சங்கீதம்‌ 81:16). வெட்டுக்கிளியை உண்ணுதல்‌ 
என்ற நினைவே நமது வயிறுகளைக்‌ கலக்குவதாக இருக்கையில்‌, அவற்றை 
உண்ணும்படி இஸ்ரவேல்‌ மக்களைத்‌ தேவன்‌ அனுமதித்திருந்தார்‌ - மற்றும்‌ 
ஊக்குவித்திருந்தார்‌ என்றும்‌ கூறலாம்‌ (லேவியராகமம்‌ 11:22). அவற்றை 
உணவாகத்‌ தயாரித்தல்‌ பற்றி, 11. லியோ போல்ஸ்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு 
குறிப்பிட்டார்‌: 


இவ்வகையான தேன்‌, வேதாகமம்‌ எழுதப்பட்ட 





அவைகள்‌ வறுக்கப்பட்டன மற்றும்‌ சிலவேளைகளில்‌ அவைகள்‌ 





வேகவைக்கப்பட்டன அல்லது உப்பிடப்பட்டுப்‌ பாதுகாக்கப்பட்டன, 
மற்றும்‌ அவைகள்‌ காணப்பட்ட பகுதிகளான கிழக்கு நாடுகள்‌ யாவற்றிலும்‌, 
ஏழை எளிய மக்களால்‌ அவை உண்ணப்பட்டன. சிலவேளைகளில்‌ 
அவைகள்‌, சூரிய வெய்யிலில்‌ உலர்த்தப்பட்டு, வெட்டுக்கிளிகளின்‌ காலம்‌ 





கடந்து சென்றபின்பு பயன்படுத்தப்பட்டன. அவைகள்‌ உணவாகக்‌ தயார்‌ 
செய்யப்படுவதற்கு முன்னர்‌, அவற்றின்‌ தலைகளும்‌, கால்களும்‌ சிறகுகளும்‌ 
நீக்கப்பட்டன; அவைகள்‌ புதிதாகவும்‌ உலரவைக்கப்‌ பட்டதாகவும்‌ 


உண்ணப்பட்டன.! 


வெட்டுக்கிளிகள்‌ இன்றைய நாட்களிலும்‌ உணவாகப்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
படுகின்றன, இவைகள்‌ சில மெக்கத்தியக்‌ கலாச்சாரங்களில்‌, ருசியான உணவாகக்‌ 
கருதப்படுகின்றன. 


ஆயத்தப்படுத்தும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ (3:5, 6) 


“அப்பொழுது, எருசலேம்‌ நகரத்தாரும்‌, யூதேயா தேசத்தார்‌ அனைவரும்‌, 
யோர்தானுக்கு அடுத்த சுற்றுப்புறத்தார்‌ யாவரும்‌ அவனிடத்திற்குப்‌ 
போய்‌; சதங்கள்‌ பாவங்களை அறிக்கையிட்டு, யோர்தான்‌ நதியில்‌ அவனால்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றார்கள்‌. 


வசனம்‌ 5. பெரும்பான்மையான தீர்க்கதரிசிகள்‌, மக்கள்‌ இருந்த 
இடங்களான, பெருநகர்கள்‌, சிறுநகர்கள்‌, கிராமங்கள்‌ ஆகிய இடங்களுக்குச்‌ 
செல்வார்கள்‌, ஆனால்‌ வனாந்தரத்தில்‌ இருந்த யோவானிடத்தில்‌ மக்கள்‌ வந்தனர்‌. 
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யோர்தான்‌ நதியில்‌ யோவான்‌ ஞானஸ்நானம்‌ கொடுத்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌, 
அவரிடம்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவதற்காகப்‌ பொதுமக்கள்‌ திரளாகக்‌ கூடி வந்தனர்‌. 
எருசலேம்‌ நகரத்தாரும்‌, யூதேயா தேசத்தார்‌ அனைவரும்‌, யோர்தானுக்கு 
அடுத்த சுற்றுப்புறத்தார்‌ யாவரும்‌ அவனிடத்திற்குப்‌ போய்‌ என்று மத்தேயு 
எழுதினார்‌. “அனைவரும்‌” என்பது இங்கு ஒரு உயர்வு நவிற்சி அணியாகப்‌ 
பயன்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது. அந்த இடங்களில்‌ இருந்த எல்லா மக்களும்‌, அவர்‌ 
கூறுவதைக்‌ கேட்கச்‌ செல்லவில்லை என்பது நிச்சயம்‌, ஆனால்‌ அந்த ஓவ்வொரு 
இடத்திலும்‌, இருந்த மக்களில்‌, மாபெரும்‌ எண்ணிக்கையானவர்கள்‌ அவ்வாறு 
சென்று கேட்டனர்‌. மக்கள்‌ மத்தியில்‌ ஒரு கலகம்‌ ஏற்பட்டு விடுமோ என்று 
ஏரோது அந்திப்பா பயப்படும்‌ அளவுக்கு, யோவான்‌ மிகவும்‌ பிரபலமானவராக 
இருந்தார்‌ என்று யோசிப்பஸ்‌ அவர்கள்‌ கூறினார்‌. 

வசனம்‌ 6. யோவானின்‌ பிரசங்கத்தைக்‌ கேட்கச்‌ சென்றவர்களில்‌ பலர்‌ 
அவனால்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றார்கள்‌. “ஞானஸ்நானப்படுத்துதல்‌” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள (61/20 என்ற) கிரேக்க வார்த்தை, “அமிழ்த்துகல்‌, 
மூழ்காட்டுதல்‌, கழுவுதல்‌” என்று அர்த்தப்படுகிறது."* 
“ஞானஸ்நானம்‌?” கொடுத்தபோது, அவர்களை அவர்‌ தண்ணீருக்குள்‌ 
முழுக்காட்டினர்‌ (காண்க யோவான்‌ 3:23). கிறிஸ்தவ ஞானஸ்நானமும்‌, 
குண்ணீருக்குள்‌ முழுக்காட்டுதலாகவே உள்ளது அதில்‌, மனம்வருந்தும்‌ விசுவாசி 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌ “அடக்கம்‌ பண்ணப்படுகிறார்‌” (ரோமர்‌ 6:4; கொலோசெயர்‌ 
2:12). “ஊற்றுதல்‌” மற்றும்‌ “தெளித்தல்‌” என்பவற்றிற்குக்‌ கிரேக்க மொழியில்‌ 
வேறு வார்த்தைகள்‌ உள்ளன. ஆனால்‌ ஞானஸ்நானத்திற்கு அவ்வார்த்தைகள்‌, 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ ஒருக்காலும்‌ பயன்படுத்தப்‌ படவில்லை. 

மதசடங்கு என்ற வகையில்‌ தண்ணீருக்குள்‌ முழுக்காட்டும்‌ நிகழ்வுடன்‌ 
டல ரத்தங்கள்‌ இணைந்திருந்தாலும்‌ அது, பழங்கால உலகத்தில்‌ பொதுவான 
நடைமுறையாக இருந்தது. டேவிட்‌ 5. டாக்கெரி அவர்கள்‌ பின்வருமாறு 
குறிப்பிட்டார்‌, 


மக்களுக்கு யோவான்‌ 





இதற்கான உதாரணங்களில்‌, கங்கை நதியில்‌ செய்யப்படும்‌ இந்து 
சடங்குகள்‌, என்க்கியின்‌ பாபிலோனிய மதப்பிரிவின்‌ சுத்திகரிப்புச்‌ 
சடங்கு மற்றும்‌, புதிதாய்ப்பிறந்த பிள்ளைகளைச்‌ சுத்திகரிக்கும்‌ எகிப்திய 
நடைமுறைகள்‌ மற்றும்‌ மரித்தோருக்காக நிகழ்த்தப்படும்‌ அடையாளத்துவப்‌ 
புத்துணர்வூட்டெல்‌ ஆகியவை உள்ளடக்குகின்றன. முற்கால கிரேட்டன்‌ 
மதம்‌, திரேசியின்‌ மதம்‌, எல்யூசினியன்‌ மாயாவாத மதம்‌ மற்றும்‌ 
பல்வேறு நாஸ்டிக்‌ குழுக்கள்‌ மற்றும்‌ மதப்பிரிவுகள்‌ ஆகியவற்றில்‌, 
சடங்காச்சாரச்‌ செயல்முறைகளை விளக்க, 281720 மற்றும்‌ தொடர்புடைய 


சொற்றொடர்கள்‌ பயன்படுத்தப்பட்டன.!? 


இருப்பினும்‌ யூதத்துவ நடைமுறைகள்‌ (மாற்கு 7:8, 4; எபிரெயர்‌ 6:2; 9:10), 
யோவான்‌ கொடுத்த ஞானஸ்நானத்துடன்‌ அதிகம்‌ நெருங்கிய தொடர்பைக்‌ 
கொண்டுள்ளன. ஆசாரத்துவமாகச்‌ சுத்திகரமாவதற்கு, சடங்காச்சாரக்‌ 
கழுவுதல்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ விதிக்கப்பட்டிருந்தன (லேவியராகமம்‌ 
15). மிஷ்னா என்ற பிந்திய எழுத்துக்களில்‌, இந்தத்‌ தலைப்பிற்கு ஒரு 
முழுப்பகுதியே அர்ப்பணிக்கப்‌ பட்டுள்ளது.” மேலும்‌, முதல்‌ நூற்றாண்டிற்கு 
அண்மைக்‌ காலத்திய, யூத மதச்சடங்காச்சாரக்‌ குளியல்கள்‌ புதைபொருள்‌ 
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ஆராய்ச்சி உதாரணங்கள்‌, இன்றைக்கும்‌ இஸ்ரவேல்‌ நாட்டில்‌ நிலவுகின்றன. 
சடங்காச்சாரக்‌ கழுவுகல்கள்‌ (81/2௭ ௦1/1), மனந்திரும்புதலையும்‌ புதிய யுகத்தின்‌ 
உதயத்தையும்‌ பலமாக வலியுறுத்திய கும்ரான்‌ சமூகத்தில்‌ விசேஷித்த வகையில்‌ 
மேலோங்கி இருந்தன.”? மற்றும்‌ இதைப்‌ பற்றிய நாள்வரிசைக்‌ கணக்கு 
விவாதிக்கப்படுகையில்‌, முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ புறஜாதியார்‌, யூத மார்க்கத்து 
அமைந்தவர்களாக வேண்டுமென்றால்‌, அவர்கள்‌ - விருத்தசேதனம்‌ செய்தல்‌ 
மற்றும்‌ பலிசெலுத்துதல்‌ ஆகியவற்றுடன்‌ - தங்களை முழுக்காட்டிக்கொள்ள 
வேண்டும்‌ என்றுக்‌ கேட்டுக்கொள்ளப்‌ பட்டனர்‌.2! 

நியாயப்பிரமாணத்தின்படியான கழுவுதல்களும்‌ யூதமார்க்கத்து 
அமைவதற்கான ஞானஸ்நானத்தின்‌ பாரம்பரியமும்‌, யோவான்‌ கொடுத்த 
ஞானஸ்நானத்திற்குப்‌ பின்னணித்திரையாகப்‌ பயன்பட்ட அதே 
வேளையில்‌, இவற்றிற்கு இடையில்‌ பல வேறுபாடுகளும்‌ இருந்தன. 
(1) யோவான்‌ ஞானஸ்நானம்‌ கீர்க்கதரிசியால்‌ தரப்பட்டது, ஆனால்‌ 
சடங்காச்சாரக்‌ கழுவுதல்களும்‌ யூதமார்க்கத்து அமையும்‌ ஞானஸ்நானமும்‌ 
தனக்குத்‌ தானே கொடுத்துக்‌ கொள்ள வேண்டியவைகளாக இருந்தன. 
(2) நியாயப்பிரமாணத்தின்படியான கழுவுதல்கள்‌ சடங்காச்சாரச்‌ 
சுத்திகரிப்பு குறித்து அதிகமாக செயல்பட்டன, இது யோவான்‌ ஞானஸ்நானத்தில்‌ 
மனந்திரும்புதல்‌ மற்றும்‌ பாவமன்னிப்பு மீது வைக்கப்பட்ட கனத்த 
வலியுறுத்தத்திற்கு நேர்மாறாக இருந்தது. (3) நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ கூறப்பட்ட 
சடங்காச்சாரக்‌ கழுவுதல்கள்‌, மறுபடி மறுபடி நிகழ்த்தப்பட்டன, யோவான்‌ 
கொடுத்த ஞானஸ்நானம்‌ ஒருமுறை மாத்திரம்‌ செய்விக்கப்பட்டது. (4) 
யூதமார்க்கத்து அமைவதற்கான ஞானஸ்நானம்‌, யூதத்துவத்திற்குள்‌ பிரவேசிக்கும்‌ 
புறஜாதியாருக்கானதாக இருந்த வேளையில்‌, யோவானின்‌ ஞானஸ்நானம்‌, 
வரவிருந்த தேவனுடைய இராஜ்யத்திற்கான ஆயத்தமாக யூதர்களுக்கு இருந்தது. 
யோவானின்‌ ஞானஸ்நானம்‌, யூதத்துவத்தில்‌ வேர்கொண்டிருந்தாலும்‌, தனக்கு 
முந்திய நடைமுறைகளில்‌ இருந்து வேறுபட்டிருந்தது. யோவான்தாமே, 
தேவனே “ஜலத்தினால்‌ ஞானஸ்நானங்‌ கொடுக்கும்படி என்னை அனுப்பினவர்‌” 
(யோவான்‌ 1:33) என்று சாட்சி கொடுத்தார்‌. யோவான்‌ கொடுத்த ஞானஸ்நானம்‌ 
பரலோகத்தினால்‌ அங்கீகரிக்கப்‌ பட்டிருந்தது என்று இயேசு தெளிவாகச்‌ 
சுட்டிக்காண்பித்தார்‌ (காண்க மத்தேயு 21:23-27). 

யோவானிடத்தில்‌ வந்த மக்கள்‌ தங்கள்‌ பாவங்களை அறிக்கை செய்தபின்பு, 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றனர்‌, ஏனெனில்‌ அந்தத்‌ தீர்க்கதரிசி, மன்னிப்பை நாடும்‌ 
ஒருவருக்கு, மனந்திரும்புதலை நிபந்தனையாக ஏற்படுத்தியிருந்தார்‌ (காண்க 
எஸ்றா 9:6-15; சங்கீதம்‌ 51:1-4; தானியேல்‌ 9:4-11). 1. W. மெக்கார்வீ அவர்கள்‌, 
“அறிக்கையிடுதல்‌ என்பது மிகப்பொதுவான பண்பாக இருந்திருக்க வேண்டும்‌, 
ஏனெனில்‌ யோவானின்‌ ஊழியத்தினுடைய குறுகிய காலகட்டமும்‌, அவர்‌ 
ஞானஸ்நானப்‌ படுத்திய திரளான மக்கள்‌ கூட்டமும்‌, ஒவ்வொரு தனிநபரும்‌ 





தமது பாவங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ விபரமாக அறிக்கையிட்டிருப்பார்‌ என்ற 
யூகத்தைத்‌ கடைசெய்கின்றன” என்று கருத்துத்‌ தெரிவித்தார்‌.22 

யோவான்‌, மனம்வருந்திய யூதர்களுக்கு யோர்தான்‌ நதியில்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
கொடுத்து வந்தார்‌. லூயிஸ்‌ அவர்கள்‌, யோர்தான்‌ நதியைப்‌ பின்வருமாறு 
விவரித்தார்‌: 
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கலிலேயாக்‌ கடல்‌ என்ற தொடக்க இடத்தில்‌ இருந்து சவக்கடல்‌ என்ற 
முடிவு இடம்‌ வரையிலும்‌, யோர்தான்‌ நதியானது, வானவியல்‌ அளவில்‌ 
அறுபத்தி ஐந்து மைல்கள்‌ தூரத்தை கொண்டிருந்தாலும்‌, இது இருநூறு 
மைல்களுக்கும்‌ மேலாகச்‌ சுருண்டு இருக்கிறது. ஞானஸ்நான நோக்கத்திற்கு 
ஏராளமான தண்ணீரைக்‌ கொண்டுள்ள இந்நதி, எரிகோவுக்குக்‌ கிழக்கில்‌, 
சுமார்‌ தொண்ணுறு அடிகள்‌ அகலமும்‌ மூன்று முதல்‌ பன்னிரெண்டு அடிகள்‌ 
ஆழமும்‌ கொண்டுள்ளது. ஆழமற்ற பகுதிகள்‌ தவிர, அது ஒரு படகைக்‌ 
கொண்டுமாத்திரமே கடந்து செல்லக்‌ கூடியதாக இருக்கறைது.”” 


ஆயத்தப்படுத்தும்‌ மனந்திரும்புதல்‌ (3:7-12) 


*பரிசேயரிலும்‌ சதுசேரியலும்‌ அநேகர்‌ தன்னிடத்தில்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறும்படி வருகிறதை அவன்‌ கண்டு: விரியன்‌ பாம்புக்‌ குட்டிகளே, 
“வருங்கோபத்துக்குத்‌ தப்பித்துக்கொள்ள உங்களுக்கு வகைகாட்டினவன்‌ யார்‌? 
“மனந்திரும்புதலுக்கு ஏற்ற கனிகளைக்‌ கொடுங்கள்‌; “ஆபிரகாம்‌ எங்களுக்குத்‌ 
குகப்பன்‌ என்று உங்களுக்குள்ளே சொல்லிக்கொள்ள நினையாதிருங்கள்‌; 
தேவன்‌ இந்தக்‌ கல்லுகளினாலே ஆபிரகாமுக்குப்‌ பிள்ளைகளை உண்டுபண்ண 
வல்லவராயிருக்கிறார்‌ என்று உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌. 'இப்பொழுதே 
கோடரியானது மரங்களின்‌ வேர்‌ அருகே வைத்திருக்கிறது; ஆகையால்‌, நல்ல 
கனிகொடாதமரமெல்லாம்‌ வெட்டுண்டு அக்கினியிலே போடப்படும்‌. 

11-மனந்திரும்புகலுக்கென்று நான்‌ ஜலத்தினால்‌ உங்களுக்கு 
ஞானஸ்நானங்கொடுக்கிறேன்‌; எனக்குப்பின்‌ வருகிறவரோ என்னிலும்‌ 
வல்லவராயிருக்கிறார்‌, அவருடைய பாதராட்சைகளைச்‌ சுமக்கிறதற்கு நான்‌ 
பாத்திரன்‌ அல்ல; அவர்‌ பரிசுத்த ஆவியினாலும்‌ அக்கினியினாலும்‌ உங்களுக்கு 
ஞானஸ்நானம்‌ கொடுப்பார்‌. 1” தூற்றக்கூடை அவார்‌ கையில்‌ இருக்கிறது; 
அவர்‌ தமது களத்தை நன்றாய்‌ விளக்கி, தமது கோதுமையைக்‌ களஞ்சியத்தில்‌ 
சேர்ப்பார்‌; பதரையோ அவியாத அக்கினியினால்‌ சுட்டெரிப்பார்‌ என்றான்‌.” 


வசனம்‌ 7. யூதத்தலைவர்கள்‌ வினோதப்‌ பிரியத்தினால்‌, யோவான்‌ 
கூறுவதைக்‌ கேட்கச்‌ சென்றனர்‌. அவர்களில்‌ பரிசேயர்களின்‌ பிரதிநிதிகளும்‌ 
இருந்தனர்‌. இந்தக்‌ குழுவானது, மெக்காபியன்‌ புரட்சியின்‌, ஹச€ீதியன்களில்‌ 
இருந்து தோன்றியது என்று பொதுவாக நினைக்கப்பட்டுள்ளது.”” அவர்கள்‌, 
அந்தக்‌ காலகட்டத்தில்‌ செலூசிட்ஸ்களால்‌ யூதர்கள்‌ மீது திணிக்கப்‌ பட்டிருந்த 
கிரேக்கக்‌ கலாச்சாரத்தின்‌ தழுவலைப்‌ புறக்கணித்தனர்‌. காலப்போக்கில்‌ 
பரிசேயர்கள்‌, நியாயப்பிரமாணத்தினால்‌ வேலியிடப்பட்ட பாரம்பரியங்களின்‌ 
சிக்கலான அமைப்பை, அது முறிக்கப்படாதபடி, மேம்படுத்திக்‌ கொண்டனர்‌.” 
இறையியல்ரீதியாகப்‌ பழைமைவாதக்‌ கொள்கைக்காரர்களாக இருத்தலில்‌ 
அவர்கள்‌, தூதர்கள்‌, ஆவிகள்‌ மற்றும்‌ மரித்தோரின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ ஆகியவற்றின்‌ 
மீதான நம்பிக்கையைப்‌ பராமரித்தனர்‌ (நடபடிகள்‌ 23:8). அவர்கள்‌ தங்களை, 
யூதர்களின்‌ மிகக்‌ கண்டிப்பான பிரிவினர்‌ என்றும்‌ கருதினார்‌ (நடபடிகள்‌ 22:3; 
26:5; பிலிப்பியர்‌ 3:5). “பரிசேயர்கள்‌” என்ற பெயரே, “பிரிக்கப்பட்டவர்கள்‌” 
என்று அர்த்தப்‌ படுகிறது, ஏனெனில்‌ நியாயப்பிரமாணத்தை அறியாதவர்கள்‌ 
என்று அவர்கள்‌ [பரிசேயர்கள்‌] கருதிய பொதுமக்களில்‌ இருந்து, தங்களைத்‌ 
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தாங்களே பிரித்துக்கொண்டனர்‌ (யோவான்‌ 7:47-49). யூதமக்களின்‌ மீது 
அவர்கள்‌ செல்வாக்குச்‌ செலுத்திய முதன்மை இடமாக, ஜெப ஆலயம்‌ இருந்தது 
(யோவான்‌ 9:13, 22). யோசிப்பஸ்‌ அவர்களின்‌ கூற்றுபடி, பரிசேயர்களின்‌ 
எண்ணிக்கை ஆறாயிரமாக இருந்தது.”* 

சதுசேயர்களில்‌ இருந்தும்‌ உறுப்பினர்கள்‌, யோவானைக்‌ காணச்‌ சென்றனர்‌. 
இந்தக்‌ குழுவில்‌ ஆசாரியர்களும்‌ ஆடம்பரக்காரர்களும்‌ இருந்தனர்‌. இவர்களின்‌ 
பெயர்‌, சாலொமோனின்‌ காலத்தில்‌ இருந்த பிரதான ஆசாரியர்‌ சாதோக்‌ 
என்பவரின்‌ பெயரில்‌ இருந்து தரவழைக்கப்‌ பட்டிருக்கலாம்‌ (1 இராஜாக்கள்‌ 
2:35). பரிசேயார்களைப்‌ போன்று, இவர்களின்‌ குழுவினரும்‌ மக்காபேயரின்‌ 
காலத்தில்‌ எழுந்தனர்‌. இவர்கள்‌ தங்கள்‌ மட்டுமீறிய ஆடம்பர வாழ்க்கை 
முறை மற்றும்‌ ரோமானியர்களுடன்‌ கொண்டிருந்த கூட்டுறவு ஆகியவற்றைக்‌ 
கொண்டு அறியப்பட்டி ருந்தனர்‌. அந்தஸ்தைப்‌ பராமரித்தல்‌ என்பதன்‌ மூலமாக 
இவர்கள்‌, தங்கள்‌ அதிகாரத்தையும்‌ சலுகையையும்‌ தக்கவைத்துக்‌ கொண்டனர்‌. 
சதுசேயர்கள்‌, தூதர்களையோ ஆவிகளையோ, உயிர்த்தெழுதலையோ 
அல்லது வெகுமதி மற்றும்‌ கண்டனைகளையோ நம்பவில்லை (22:23; நடபடிகள்‌ 
23:8).2” மேலும்‌ இவர்கள்‌, பரிசேயார்களின்‌ வாய்மொழிப்‌ பாரம்பரியத்தைப்‌ 
புறக்கணித்தனர்‌.” பல சதுசேயர்கள்‌ ஆசாரியர்களாக இருந்ததால்‌, எருசலேம்‌ 
தேவாலயமே அவர்களின்‌ செல்வாக்கின்‌ வட்டாரமாக இருந்தது. பரிசேயர்களும்‌ 
சதுசேயா்களும்‌ ஆகிய இருவருமே, சனதெரீன்‌ என்று அறியப்பட யூத 
ஆலோசனைச்‌ சங்கத்தில்‌ பிரதிநிதித்துவம்‌ பெற்றிருந்தனர்‌. 

யோவானிடத்தில்‌ வந்த யூதத்தலைவர்கள்‌, அவர்‌ யாராக இருந்தார்‌ 
மற்றும்‌ அவர்‌ செய்தவற்றை, செய்யும்படி அவருக்கு அதிகாரம்‌ அளித்திருந்தது 
யார்‌ என அறிய விரும்பினர்‌ (யோவான்‌ 1:19-28). அவர்களில்‌ சிலர்‌, அவரது 
ஞானஸ்நானம்‌ எதிர்காலத்தில்‌ வரவிருந்த தேவனுடைய இராஜ்யத்தின்‌ 
உறுப்பினராவதை அடையாளப்படுத்திற்று என்று உணர்ந்தறிந்தனர்‌, மற்றும்‌ 
அவர்கள்‌ அவரால்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற விரும்பினார்‌. அவர்களின்‌ மாய்மாலத்தை 
யோவான்‌ அறிந்திருந்தபடியால்‌, அவர்களைக்‌ கண்டபோது அவர்‌ கோபம்‌ 
கொண்டார்‌. அவர்களை அவர்‌, விரியன்‌ பாம்புக்‌ குட்டிகளே என்று அழைத்து, 





“வருங்கோபத்துக்குத்‌ தப்பித்துக்கொள்ள உங்களுக்கு வகைகாட்டினவன்‌ 
யார்‌?” என்று அவர்களிடத்தில்‌ கேட்டார்‌. நெருப்பு நெருங்கும்போது, 
பாம்புகள்‌ தங்கள்‌ புற்றுகளில்‌ இருந்து தப்பி ஓடுவது போன்று (காண்க 
நடபடிகள்‌ 28:3), இந்த யூதத்தலைவர்கள்‌, ஞானஸ்நானம்‌ என்ற உடல்ரீதியான 
சடங்கிற்குத்‌ தங்களை வெறுமனே ஒப்புக்கொடுத்தலால்‌ மட்டுமே, வரவிருந்த 
நியாயத்தர்ப்புக்குத்‌ தாங்கள்‌ தப்பித்துக்‌ கொள்ள முடியும்‌ என்று நினைத்தனர்‌ 
என்பது உறுதி. 

மத்தேயு 3:7 வசனம்‌, யோவான்‌ மற்றும்‌ இயேசு ஆகியோரின்‌ 
பிரசங்கித்தல்களுக்கு இடையில்‌ இன்னொரு இணைகருத்தை அளிக்கிறது. 
“விரியன்‌ பாம்புகளே” என்ற பெயர்‌, பின்னாளில்‌ இயேசுவை எதிர்த்து நின்ற 





பரிசேயர்களின்‌ வஞ்சனை மற்றும்‌ மோசடி ஆகியவற்றைப்‌ பண்புப்படுத்த, 
இயேசுவினால்‌ பயன்படுத்தப்பட்டது (12:34). யோவானைப்‌ போன்றே அவர்‌ 
பின்வரும்‌ கேள்வியைக்‌ கேட்டார்‌: “சர்ப்பங்களே, விரியன்பாம்புக்‌ குட்டிகளே, 
நரகாக்கினைக்கு எப்படித்‌ தப்பிக்கொள்வீர்கள்‌?” (23:33). 

வசனம்‌ 8. பரிசேயர்கள்‌ மற்றும்‌ சதுசேயா்களிடம்‌ இன்னும்‌ அதிகமாகக்‌ 
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கேட்கப்பட்டது என்று யோவான்‌ கூறினார்‌. அவர்கள்‌ மனந்திரும்புதலுக்கு 
ஏற்ற கனிகளைக்‌ கொடுத்தல்‌ அவசியமாக இருந்தது. அவர்களை அவர்‌ 
ஞானஸ்நானப்‌ படுத்துவதற்கு முன்பு, அவர்கள்‌ மனந்திரும்பினதற்கு 
ஆதாரம்‌ அளிக்க வேண்டியது அவசியமாக இருந்தது. “கனி” என்பது 
செயல்விளக்கப்படுத்தப்பட்ட நடக்கை என்ற வகையில்‌ வேதவசனங்களில்‌ 
காணப்படுகிறது (7:20; 12:33; 21:43). உண்மையான மனந்திரும்புதலுக்கு, 
வாழ்க்கையில்‌ சீரமைப்பு முற்றிலும்‌ அவசியமாக உள்ளது (நடபடிகள்‌ 26:20). 
ஆயக்காரர்கள்‌, போர்வீரர்கள்‌ போன்ற, குறிப்பிட சில தனிநபர்களுக்கு 
யோவானின்‌ அறிவுறுத்துதல்‌ இந்த உண்மையை விவரிக்கிறது (லூக்கா 3:10-14). 

வசனம்‌ 9. யூதத்தலைவர்கள்‌ இரட்சிப்புக்கு, தங்கள்‌ நாடு அல்லது 
குடும்பத்‌ தோற்றம்‌ ஆகியவற்றைச்‌ சார்ந்திருக்கலாகாது என்று யோவான்‌ 
கூறினார்‌. தேவனுடைய பார்வையில்‌ தயவை உறுதிப்படுத்திக்‌ கொள்வதற்கு, 
அவர்கள்‌ ஆபிரகாமின்‌ உடல்ரீதியான சந்ததியாக இருத்தல்‌ மாத்திரம்‌ 
எண்ணப்பட இயலாது என்ற காலம்‌ வந்திருந்தது. உண்மையில்‌ அவர்கள்‌ 
ஒருக்காலும்‌ இரட்சிக்கப்படக்‌ கூடாதிருந்தது; அவர்கள்‌ தங்கள்‌ பரம்பரையின்‌ 
காரணமாகத்‌ தாங்கள்‌ தேவனுக்கு ஏற்புடையவர்கள்‌ என்று மாத்திரம்‌ யூகித்துக்‌ 
கொண்டு இருந்தனர்‌ (யோவான்‌ 8:31-59; ரோமர்‌ 2:1-29; 4:1-25). மவுன்ஸ்‌ 
அவர்கள்‌, “ஆபிரகாம்‌ தமது சந்ததிகள்‌ எல்லாரையும்‌ உள்ளடக்கும்படியான 
தகுதியின்‌ பொக்கிஷம்‌ ஒன்றைக்‌ கட்டி எழுப்பும்‌ அளவுக்கு, விதிவிலக்கான 
வகையில்‌ ஒரு நல்ல மனிதராக இருந்தார்‌ என்று ரபீக்கள்‌ போதித்தனர்‌” 
(cf. Mekilta Exod. 14:15) என்று விளக்கம்‌ கொடுத்தார்‌. பழங்கால யூதத்துவ 
ஆதாரமூலம்‌ ஒன்றின்படி, “இனிவரும்‌ வாழ்வில்‌ ஆபிரகாம்‌, கெகன்னாவின்‌ 
[நரகத்தின்‌] நுழைவாயிலில்‌ அமர்ந்து, விருத்தசேதனம்‌ செய்த எந்த 
இஸ்ரவேலரையும்‌ அங்கு இறங்க அனுமதிக்கமாட்டார்‌. 20 

“தேவன்‌ இந்தக்‌ கல்லுகளினாலே ஆபிரகாமுக்கு பிள்ளைகளை 
உண்டுபண்ண வல்லவராயிருக்கிறார்‌ என்று உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌. ” 
டொனால்டு A. ஹேங்கர்‌ அவர்கள்‌, “யோவானின்‌ கூற்று, வார்த்தைகளின்‌ 
மீதான விளையாட்டாகக்‌ கோன்றுகிறது, ஏனெனில்‌ பிள்ளைகள்‌” என்பதற்கான 
Génayyd' என்ற) அரமாயிக்‌ (மற்றும்‌ எபிரெய மொழியில்‌ கூட) மொழி வார்த்தை 
“கற்கள்‌” என்பதற்கான (ஈமம்‌ என்ற) வார்த்தையைப்‌ போன்றதாகவே 
உள்ளது” என்று உற்றுக்‌ கவனித்துள்ளார்‌.”' காட்சி உதவிப்பொருளாக 
யோவான்‌ பயன்படுத்துவதற்கு, அப்படிப்பட்ட கற்கள்‌ பல, வனாந்தரப்‌ 
பகுதியில்‌ இருந்தன (காண்க 4:3); அண்மையில்‌ கிடந்த சில கற்களை, யோவான்‌ 
சுட்டிக்காண்பித்தார்‌ என்பதை, “இந்த” என்ற பிரதிப்பெயர்ச்சொல்‌, கருத்தாக 
தெரிவிக்கிறது. யூதார்கள்‌, “பாறையில்‌” இருந்து செதுக்கி எடுக்கப்பட்ட கற்களாக, 
அதாவது பிதாவாகிய ஆபிரகாமின்‌ சந்ததியாக இருந்தனர்‌ (ஏசாயா 51:1, 2). 
இருப்பினும்‌, ஆபிரகாமுக்கு ஆவிக்குரிய சந்ததியை அளிப்பதற்குத்‌ தேவன்‌ 
அவர்களைச்‌ சார்ந்திருக்கவில்லை. லியோன்‌ மோரீஸ்‌ அவர்கள்‌, “மிகவும்‌ 
பலவீனமான பொருளில்‌ இருந்துகூட, எந்த வேளையிலும்‌, சிலாக்கியம்‌ பெற்ற 
மக்களை எழுப்பத்‌ தேவன்‌ தமக்குள்ளாகவே வல்லமை கொண்டிருக்கிறார்‌ 
என்று அவர்களிடம்‌ யோவான்‌ கூறினார்‌” என்று எழுதினார்‌.” யோவானின்‌ 
கூற்று, புறஜாதிகளை அவர்‌ உள்ளடக்கியதை மறைமுகமாக உணர்த்துவதாகவும்‌ 
காணப்படுகிறது (காண்க 8:11, 12; கலாத்தியர்‌ 3:26-29). 
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வசனம்‌ 10. யோவான்‌, கனியின்‌ உருவகத்தை (3:8) கனிமரங்கள்‌ என்ற 
உருவகமாகவே விரிவாக்கினார்‌. தேவனுடைய நீதி என்ற கோடரி, மரங்கள்‌ 
வேர்‌ அருகே வைக்கப்‌ பட்டிருந்தது மற்றும்‌ கனிகொடாத ஓவ்வொரு மரமும்‌ 
வெட்டுண்டு அக்கினியில்‌ போடப்படும்‌. மக்களுக்கு வரவிருந்த அழிவின்‌ 
வரைவளவான சித்தரிப்பாக, வனப்பகுதியை வெட்டிக்‌ கீழே சாய்த்தல்‌ 
என்ற உருவகத்தைப்‌ பழைய ஏற்பாடு பயன்படுத்துகிறது (ஏசாயா 10:33, 
34; எரேமியா 46:22). கி.பி. 70ல்‌ ரேமானியப்‌ படையினால்‌, இஸ்ரவேல்‌ மீது 
கொண்டுவரப்படும்‌ தேவனுடைய நியாயத்தீர்ப்பையே யோவானின்‌ குறிப்பு 
தெளிவாக்கிற்று என்று கருத்துத்‌ தெரிவிக்கப்‌ பட்டுள்ளது. இருப்பினும்‌, 
தொடர்ந்து வரும்‌ வசனங்களில்‌ உள்ள அக்கினி மற்றும்‌ அழிவு போன்ற 
மொழிநடையானது, கீழ்ப்படி யாதவர்கள்‌ கடைசி நியாயத்தீர்ப்பில்‌ அழிவகைச்‌ 
சுட்டிக்காண்பிப்பதாகக்‌ காணப்படுகிறது. மீண்டும்‌ ஒருமுறை யோவானால்‌ 
பேசப்பட்ட வார்த்தைகள்‌ இயேசுவின்‌ போதனைகளில்‌ எதிரொலித்தன (7:19; 
காண்க யோவான்‌ 15:2, 6). 
வசனம்‌ 11. யோவான்‌, தாம்‌ தண்ணீரினால்‌ ஞானஸ்நானம்‌ கொடுத்ததாகக்‌ 
கூறினார்‌. இவ்வசனத்தில்‌, “ஆல்‌” என்று தமிழில்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள 
(ஒ என்ற) முன்னிடைச்‌ சொல்‌, பல அர்த்தங்களைக்‌ கொண்டுள்ளது. 
“ஞானஸ்நானப்படுத்துதல்‌”” என்ற வினைச்சொல்‌, “முழுக்காட்டுதலை” 
அர்த்தப்படுத்துவதால்‌ (காண்க 3:6ன்‌ மீதான விளக்கவுறை), ௪ என்பது “உள்ளே” 
என்று மிகச்சிறப்பாக மொழிபெயர்க்கப்பட்டிருக்க முடியும்‌; யோவான்‌ 
“தண்ணீருக்குள்‌” முழுக்காட்டிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 
யோவான்‌ மக்களுக்கு மனந்திரும்புதலுக்காக (245 1121410141) ஞானஸ்நானம்‌ 
கொடுத்தார்‌. இந்தக்‌ குறிப்பிட்ட சொற்றொடரின்‌ அர்த்தம்‌ பற்றி 
வழக்காடப்பட்டுள்ளது. லூயிஸ்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு விளக்கம்‌ அளித்தார்‌, 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்கொள்பவருக்குள்‌ அது மனந்திரும்புதலைக்‌ 
கொண்டுவருவற்காக வடிவமைக்கப்பட்டுள்ளது என்று விவாதிக்க 
இயலாது, ஏனெனில்‌ மனந்திரும்புதல்‌ என்பது ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறுவதற்கு முன்தகுதியாக இருந்தது. இதற்கு எதிர்ப்புறத்தில்‌, இங்கு 
2/8 என்பதன்‌ “வழக்கமான” (அதாவது, மக்கள்‌ மனந்திரும்பி இருந்ததால்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றனர்‌ என்ற) பயன்பாட்டைக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌ 
என்று உரிமை கோருபவர்கள்‌, 8/6 என்பது இப்படிப்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
பட்டதற்கான இணை விஷயங்களை காண்பிக்க இயலாதிருக்கின்றன. 
மாற்கு மற்றும்‌ லூக்கா ஆகியோரின்‌ [“மனந்திரும்புதலுக்கேற்ற 
ஞானஸ்நானம்‌,” மாற்கு 1:4; லூக்கா 3:3 என்ற] சொற்றொடரில்‌ இருந்து, 
மத்தேயுவின்‌ கூற்றை நாம்‌ விளக்கப்படுத்தினால்‌, யோவான்‌ கொடுத்த 
ஞானஸ்நானம்‌ மனந்திரும்புகலுக்கான குறிப்பாக அல்லது அதை நோக்கிக்‌ 
சுட்டிக்காண்பிப்பதாக இருந்தது எனலாம்‌. 
ஹேங்கர்‌ அவர்கள்‌ இந்தச்‌ சொற்றொடர்களை “ குறிப்புடன்‌,” இணைவுடன்‌: 
அல்லது “கருத்து ஒருமைப்பாட்டுடன்‌ என்ற வகையில்‌ மிகச்சிறப்பாகப்‌ 
புரிந்துகொள்ளப்படுகிறது”” என்று கூறினார்‌. குண்ரீ அவர்கள்‌, 
“ மனந்திரும்புதலுக்கென்று” என்பது, ஞானஸ்நானம்‌ என்ற அடையாளத்துவச்‌ 
செயல்பாட்டில்‌, அது மக்கள்‌ தங்கள்‌ மனந்திரும்புதலை உண்மைநிலையாக்கக்‌ 
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கூடியவார்களாகிற்று செயல்பாட்டில்‌, அது மக்கள்‌ தங்கள்‌ மனந்திரும்புதலை 
உண்மைநிலையாக்கக்‌ கூடியவர்களாக்கிற்று என்ற கருத்து மறைமுகமாக 
உணர்த்தப்படுகிறது” என்று குறிப்பிட்டார்‌. 

யோவான்‌ ஞானஸ்நானம்‌, “பாவமன்னிப்புக்கென்றும்‌” இருந்தது (மாற்கு 
1:4). சிலுவையில்‌ கிறிஸ்துவின்‌ மரணம்‌ நிறைவேறும்‌ வரைக்கும்‌, மன்னிப்பின்‌ 
உண்மைத்தகுதி நிறைவேற்றப்படவில்லை என்றிருக்கையில்‌ (ரோமர்‌ 3:21- 
26; எபிரெயர்‌ 9:11-28), உரைக்கப்பட்ட இந்த நோக்கத்திற்கு, யோவானின்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ செல்லத்‌ தக்கதாக இருந்தது. கிறிஸ்துவின்‌ மரணத்திற்கு 
முன்னர்‌, யோவானின்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றவர்கள்‌ யாரும்‌, மறுபடியும்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றனர்‌ என்று நாம்‌ கண்டறிவதில்லை (நடபடிகள்‌ 1:15; 
2:41), மீண்டும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றதாக வேதவாக்கியங்களில்‌ காணப்படும்‌ 
ஒரே நிகழ்வு, யோவானின்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றிருந்தவர்களாக எபேசு நகரில்‌ 
பவுல்‌ கண்டறிந்த பன்னிரெண்டு மனிதர்கள்‌, கிறிஸ்துவின்‌ மரணத்திற்குப்‌ 
மன்னர்‌ ஞானஸ்நானப்‌ படுத்தப்பட்டனர்‌ என்பதே ஆகும்‌ (நடபடிகள்‌ 19:1-7). 
பிரதான கட்டளையின்படி யான ஞானஸ்நானம்‌, பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று 
அறிமுகப்படுத்தப்பட்ட பின்னர்‌, யோவானின்‌ ஞானஸ்நானம்‌ இனியும்‌ 
செல்லத்தக்கதாக இருக்கவில்லை. 

யோவான்‌, தமக்குப்‌ பின்‌ வரவிருந்தவர்‌, தம்மைக்‌ காட்டிலும்‌ 
வல்லமையுள்ளவராக இருப்பார்‌ என்பதை மிகத்தெளிவாகக்‌ கூறியிருந்தார்‌, 
மற்றும்‌ கிறிஸ்துவுக்கு முன்னோடி என்ற வகையில்‌ அவர்‌ (யோவான்‌) தமது 
பணிப்பொறுப்பைத்‌ தாழ்மையுடன்‌ ஏற்றுக்கொண்டார்‌ (யோவான்‌ 1:19-36; 
3:28-30). எனக்குப்பின்‌ வருகிறவர்‌ என்ற சொற்றொடர்‌, இயல்பில்‌ நாள்வரிசை 
உள்ளது என்பதில்‌ சந்தேகம்‌ இல்லை, ஆனாலும்‌ இது மேசியாவை - “வருகிறவர்‌” 
(11:2, 3) - பற்றிய விவரிப்பாகவும்‌ இருந்தது.” அவருடைய பாதரட்சைகளைச்‌ 
சுமக்கிறதற்கு நான்‌ பாத்திரன்‌ அல்ல என்று யோவான்‌ கூறினார்‌. மோரீஸ்‌ 
அவர்கள்‌ பின்வருமாறு விளக்கம்‌ கொடுத்தார்‌, 


அந்தக்‌ காலத்தில்‌ பலஸ்தீனத்தில்‌ இருந்த போதகர்களுக்கு ஊழியம்‌ 
தரப்படவில்லை, ஆனால்‌ சீஷர்கள்‌ தங்களால்‌ இயன்ற வகையில்‌ எல்லாம்‌ 
தங்கள்‌ ரபீக்கு உதவுதல்‌ வழக்கமாக இருந்தது. “மதியடி வாரை அவிழ்த்தல்‌ 
என்பதைத்‌ தவிர, அடிமை ஒருவன்‌ தனது எஜமானருக்குச்‌ செய்யும்‌ 
ஒவ்வொரு வேலையையும்‌, சீஷர்‌ தமது போதகருக்கு நிகழ்த்துகிறார்‌” 
என்று ரபீத்துவக்‌ கூற்று ஒன்று உள்ளது. அடிமை மாத்திரமே நிகழ்த்தும்‌ 
வேலையைச்‌ செய்யும்‌ தாம்‌ தகுதியற்றவர்‌ என்று யோவான்‌ கூறியது, 
அவரது தாழ்மையின்‌ அடையாளமாக உள்ளது.” 


யோவானுக்குப்‌ பின்‌ வரவிருந்தவர்‌, பரிசுத்த ஆவியினாலும்‌ 
அக்கினியினாலும்‌ ... ஞானஸ்நானம்‌ கொடுப்பார்‌ என்று யோவான்‌ 
கூறினார்‌. இந்தத்‌ இர்க்கதரிசனத்தில்‌ இருந்து நாம்‌, கிறிஸ்து தண்ணீருக்குள்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ தரமட்டார்‌ என்று முடிவெடுக்கக்‌ கூடாது. இது யோவான்‌ 
அர்த்தப்படுத்தியகாக இருக்க இயலாது, ஏனெனில்‌ யோவான்‌ தமது இந்த 
உறுதிப்பாட்டை ஏற்படுத்தியபின்‌ குறுகியகாலத்திலேயே, கிறிஸ்து தண்ணீரில்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெரும்படி மக்களுக்குக்‌ கட்டளையிட்டார்‌ (யோவான்‌ 
3:26; 4:1, 2). கண்ணீர்‌ ஞானஸ்நானத்துடன்‌ கூடுதலாக, இயேசு பரிசுத்த 
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ஆவியானவராலும்‌ அக்கினியினாலும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ கொடுப்பார்‌ என்றே 
யோவான்‌ அர்த்தப்படுத்தினார்‌ என்பது கெளிவு. 

இயேசு பரலோகக்திற்குத்‌ திரும்பிச்‌ செல்வதற்கு முன்னர்‌, தாம்‌ சென்ற பின்பு, 
அப்போஸ்தலா்களுக்குப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரை அனுப்புவதாக வாக்களித்தார்‌ 
(யோவான்‌ 14:16, 17, 26; 15:26, 27; 16:7-15). அவர்‌ பிதாவினிடத்திற்கு ஏறிச்‌ 
செல்வதற்குச்‌ சற்று முன்னர்‌, அவர்களிடத்தில்‌ அவர்‌, “நீங்கள்‌ சில நாளுக்குள்ளே 
பரிசுத்த ஆவியினாலே ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவீர்கள்‌” (நடபடிகள்‌ 1:5) என்று 





கூறினார்‌. அது நடைபெறும்போது அவர்கள்‌, “பெலனடைந்து எருசலேமிலும்‌, 
யூதேயா முழுவதிலும்‌, சமாரியாவிலும்‌, பூமியின்‌ கடை சிபரியந்தமும்‌, எனக்குச்‌ 
சாட்சிகளாயிருப்பார்கள்‌” என்று அவர்‌ கூறினார்‌ நடபடிகள்‌ 1:8). இயேசு 
பரத்துக்கேறியதைத்‌ தொடர்ந்து வந்த பெந்தெகொஸ்தே நாளில்‌, இந்த 
வாக்குத்தத்தம்‌ நிறைவேற்றப்பட்டது. அந்த நாளில்‌, அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
மாத்திரம்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றனர்‌ (நடபடிகள்‌ 2:4, 
7, 14, 15). கொர்நேலியு வீட்டார்‌ மீது ஆவியானவர்‌ இறங்கி வந்த நிகழ்வுதான்‌ 
(நடபடிகள்‌ 10:24, 44; 11:15-17), அப்போஸ்தலா்களின்‌ கைகள்‌ வைக்கப்படாமல்‌ 





(நடபடிகள்‌ 8:14-19; 19:1-7), தாமாகவே பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ பரலோகத்தில்‌ 
இருந்து இறங்கி வந்த இன்னொரு வேளையாக இருந்தது. இவ்விரண்டு 
நிகழ்வுகளிலும்‌, கிறிஸ்து, யூதர்கள்‌ மற்றும்‌ புறஜாதிகள்‌ ஆகிய இருசாராரான, 
“எல்லா மனிதர்‌” மீதும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரை அனுப்பினார்‌, இது 
ஆத்துமாக்கள்‌ இரட்சிக்கப்படுதலை விளைவித்தது (நடபடிகள்‌ 2:41; 10:47, 48). 
ஆவியானவரின்‌ ஞானஸ்நானம்‌ யோவேல்‌ உரைத்த பின்வரும்‌ கர்க்கதரிசனத்தின்‌ 
நிறைவேற்றமாக இருந்தது: 
“அகுற்குப்‌ பின்பு நான்‌ மாம்சமான யாவர்மேலும்‌ என்‌ ஆவியை 
ஊற்றுவேன்‌; அப்பொழுது உங்கள்‌ குமாரரும்‌ உங்கள்‌ குமாரத்திகளும்‌ 
தீர்க்கதரிசனஞ்‌ சொல்லுவார்கள்‌; உங்கள்‌ மூப்பர்‌ சொப்பனங்களையும்‌ 
உங்கள்‌ வாலிபர்‌ தரிசனங்களையும்‌ காண்பார்கள்‌” (யோவேல்‌ 2:28; காண்க 


நடபடிகள்‌ 2:17). 


அப்போஸ்தலர்களுக்கு “அக்கனிமயமான நாவுகள்போலப்‌ பிரிந்திருக்கும்‌ 
நாவுகள்‌ அவர்களுக்குக்‌ காணப்பட்டு, அவர்கள்‌ ஒவ்வொருவர்‌ மேலும்‌ வந்து 
அமர்ந்த” போது (நடபடிகள்‌ 2:3), யோவான்‌ உரைத்த அக்கினி ஸ்நானம்‌ 
நிகழ்ந்தது என்று சிலர்‌ போதிக்கின்றனர்‌. இருப்பினும்‌ இவைகள்‌, பிளவுபட்டு 
இருந்தவையாகத்‌ தோன்றினாலும்‌, உண்மையிலேயே அக்கனி நாவுகளாக 
இருக்கவில்லை. மற்றும்‌, அப்போஸ்தலர்கள்‌ அக்கினியில்‌ (“ஞானஸ்நானம்‌” 
என்பதன்‌ அர்த்தமான) முழுக்காட்டப்படவில்லை. அடுத்த வசனத்தில்‌ 
யோவான்‌ இவ்வார்த்தைகளுக்குத்‌ தமது சொந்த விளக்கத்தைக்‌ கொடுத்தார்‌. 

வசனம்‌ 12. இதில்‌ மேசியா, அறுவடை வேளையில்‌ ஒரு விவசாயி என்பதாகச்‌ 
சித்தரிக்கப்‌ பட்டுள்ளார்‌. அரிக்கட்டுகள்‌ விளைநிலத்தில்‌ இருந்து அறுத்து 
எடுக்கப்பட்ட பின்பு, அவைகள்‌ தூற்று களத்திற்கு எடுத்துச்‌ செல்லப்பட்டன. 
அங்கு காளைகள்‌, வைக்கோலில்‌ இருந்து தானியமணிகளைப்‌ பிரிப்பதற்காக, 
கதிர்‌ அடிக்கும்‌ பார்க்கட்டையைத்‌ தானியத்தின்‌ மீது இழுத்துச்‌ சென்றன. 
பின்பு தானியங்களைக்‌ காற்றில்‌ இரைப்பதற்கு, விவசாயி தூற்றுக்கூடையைப்‌ 
பயன்படுத்தினார்‌. காற்றானது, கனத்த தானிய மணிகளில்‌ இருந்து இலேசான 
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பதூர்களைப்‌ பிரித்தது; கனத்த தானியமணிகள்‌ தரையில்‌ குவியலாக விழுந்தன, 
பதார்களோ காற்றினால்‌ தூரத்‌ தூக்கச்‌ செல்லப்பட்டன. விவசாயி, தமது 
கோதுமையைக்‌ களஞ்சியத்தில்‌ சேரித்தார்‌ப்பார்‌. இதற்கு நேர்மாறாக 
அவர்‌, பதரைக்‌ குவியலாகக்‌ குவித்து அதை எரித்தார்‌ அல்லது நெருப்புக்கு 
விறகாகப்‌ பயன்படுத்த அதை ஒன்றாகச்‌ சேர்த்தார்‌. கிறிஸ்துவும்‌ இதேபோன்று 
செய்வார்‌: பதரையோ அவியாத அக்கினியினால்‌ சுட்டெரிப்பார்‌. மல்கியா 4:1ன்‌ 





மேசியாத்துவத்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌, “அகங்காரிகள்‌ யாவரும்‌ அக்கிரமஞ்செய்கிற 
யாவரும்‌” என்று பதரை அடையாளப்படுத்துகிறது, இவர்கள்‌ “வேரோ அல்லது 
களையோ இல்லாமல்‌” ஆக்கப்‌ படுவார்கள்‌ (3:10ஐக்‌ காணவும்‌). தூற்றுகளம்‌ 
என்பது பழைய ஏற்பாட்டிலும்‌, நியாயத்தீர்ப்புக்கு அடையாளத்துவமாகப்‌ 
பயன்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது என்பது கவனிக்கத்‌ தக்கது (சங்கீதம்‌ 1:4; ஏசாயா 
17:13; 29:5, 6; 33:11; 41:15, 16; ஏரேமியா 15:7; ஓசியா 13:38; செப்பனியா 2:2). 

யோவான்‌ உரைக்க அக்கினி ஸ்நானம்‌ என்பது, அநீதியானவர்கள்‌ எல்லாரும்‌ 
அக்கினிக்கடலில்‌ தூக்கிப்போடப்படும்‌ வேளையான (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 
20:11-15; 21:8), நியாயத்தீர்ப்பை மாத்திரமே குறிப்பதாக இருக்க முடியும்‌. 
மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ அக்கினி என்பது, நியாயத்தீர்ப்பின்‌ அடையாளம்‌ என்ற 
வகையில்‌ தொடர்ந்து பயன்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது (5:22; 7:19; 13:40, 42; 18:8, 
9; 25:31-33, 41, 46). இந்த அக்கினி ஸ்நானத்திற்காக நாம்‌ ஜெபிக்கக்‌ கூடாது, 
ஏனெனில்‌ இது நாம்‌ பெறவிரும்பாத ஒரு ஸ்நானமாக உள்ளது. 


௮ பாடங்கள்‌ “5444 


யோவான்‌ ஸ்நானனின்‌ தகுதித்‌ 
தொகுப்புரை (3:1-17) 

பிரசங்கியார்களை ஒரு ஊழியத்திற்கு அமர்த்தலாம்‌ என்று கருதும்போது, 
அவர்களிடம்‌ தகுதித்‌ தொகுப்புரை ஒன்றை சமர்ப்பிக்கும்படி கேட்கப்படுவது 
உண்டு. யூகித்தறியும்‌ நிலையில்‌, அந்த சகோதரர்களும்‌, விண்ணப்பித்த நிலையில்‌ 
வேலைக்கு அமர்த்தப்பட்டால்‌, என்ன வகையான ஊழியம்‌ செய்யும்படி 
எதிர்பார்க்கப்‌ படுவார்கள்‌ என்பது பற்றிச்‌ சலவிஷயங்களை அறிந்து கொள்ள 
முடியும்‌. இந்த அதிகாரம்‌, யோவான்‌ ஸ்நானன்‌ தம்மைப்‌ பற்றி உரிமை 
கோரியிருக்கக்‌ கூடிய பின்வரும்‌ உண்மைகளைக்‌ கருத்தாகக்‌ தெரிவிக்கிறது. 
பெய்‌ 

யோவான்‌. இப்பொழுது நான்‌, யோவான்‌ ஸ்நானன்‌ என்று 

அறியப்படுகிறேன்‌ (3:1), ஏனெனில்‌ நான்‌, பாவமன்னிப்புக்கென்று 

மனந்திரும்புகலுக்கேற்ற ஞானஸ்நானத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பிரசங்கித்துள்ளேன்‌ 

மற்றும்‌ பலரை ஞானஸ்நானப்‌ படுத்தியுள்ளேன்‌. 
பெற்றோ ராசன்‌: 

அபியா வகுப்பைச்‌ சேர்ந்த, ஆசாரியரான சகரியா மற்றும்‌ ஆரோனின்‌ 

குமாரத்திகளில்‌ இருந்து வந்த எலிசபெத்து (லூக்கா 1:5). 


நான்‌ நீண்‌... அரவம்‌ bar ட 
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யூதேயாவின்‌ வனாந்தரம்‌, இங்கு நான்‌ வெட்டுக்கிளிகளையும்‌ காட்டுத்‌ 
தேனையும்‌ உண்டு வாழ்ந்தேன்‌ (3:1-4). 


முண்டை FAG SD OTL: 
கர்த்தருக்கு முன்பாகச்‌ சென்று அவருக்கு வழியை ஆயத்தப்படுத்துதல்‌, 
மக்களின்‌ பாவமன்னிப்புக்கான இரட்சிப்பின்‌ அறிவை அவர்களுக்குக்‌ 
கொடுத்தல்‌ (லூக்கா 1:76, 77). 


Ws 740 DW LITE ES SWS: 
நான்‌, வனாந்தரத்தில்‌ கூப்பிடுகிறவனுடைய சத்தமாக இருந்துள்ளேன்‌ 
(3:3), பரலோக இராஜ்யம்‌ சமீபித்து இருப்பதால்‌ மக்கள்‌ யாவரும்‌ 
மனந்திரும்ப வேண்டும்‌ என்று கூறியிருக்கிறேன்‌. 


TTS NEED ... 

உ பாவத்தை நான்‌ குறைத்துக்‌ கூறுவதில்லை (3:1, 2). 

* செய்தியை அறிவிக்காமல்‌ என்னைத்‌ தடை செய்யும்படி, எனது சொந்த 
வசதி மற்றும்‌ வாய்ப்பை நான்‌ அனுமதிப்பதில்லை (3:1, 3, 4). 

* பிரபலமற்ற சில தலைப்புகளில்‌ நான்‌ பேசுகிறேன்‌, இகைக்‌ கேட்பவர்கள்‌ 
முழுமையாக ஏற்றுக்‌ கொள்வதில்லை (3:5-9). 

* இயேசுவை நான்‌ பெரியவராகக்‌ காண்பிக்கிறேன்‌ /உயர்த்துகிறேன்‌ (3:11, 
12). 

உ ஒருவர்‌ இழந்து போகப்படுதல்‌ சாத்தியமாகவே உள்ளது என்று நான்‌ 
எச்சரிக்கிறேன்‌ (3:10-12). 

உ ஒருவர்‌ இரட்சிக்கப்பட முடியும்‌ என்று நான்‌ போதிக்கிறேன்‌ (3:12).28 


இலக்குகள்‌: 
நான்‌ எனது இலக்குகளில்‌ பெரும்பான்மையானவற்றை 
நிறைவேற்றியிருக்கிறேன்‌ மற்றும்‌ தனிசிறப்பான சில அனுபவங்களைக்‌ 
கொண்டிருந்தேன்‌ (3:13-17). 


தகவல்‌ iLL: 
தற்போது நான்‌, ஏரோது அரசரைக்‌ கண்டனம்‌ செய்ததற்காகச்‌ சிறையில்‌ 
இருக்கிறேன்‌ (லூக்கா 3:19, 20). நான்‌ ஏரோது அரசரின்‌ அதிகாரத்தின்&ழ்‌ 
இருந்தாலும்‌, எனது கர்த்தரின்‌ வல்லமையின்‌ மூலம்‌ நான்‌ இன்னும்‌ 
சுதந்தரமாகவே இருக்கிறேன்‌. 


யோவான்‌ மற்றும்‌ இயேசு ஆகியோரிடத்தில்‌ 
இருந்து பாடங்கள்‌ (3:1-17) 
யோவான்‌ ஸ்நானன்‌ (மக்களுக்கு ஞானஸ்நானம்‌ கொடுத்ததால்‌ 
அவர்‌ இவ்வாறு அழைக்கப்படுகிறார்‌), யூதேயாவின்‌ வனாந்தரத்தில்‌ 
பிரசங்கிக்கத்‌ தொடங்கி, மனந்திரும்பும்படி மக்களை அழைத்தபோது, 
நானூறு ஆண்டுகளுக்கும்‌ மேலாக இருந்த தேவனுடைய அமைதியை 
முறித்தார்‌. வினோதமான உடை மற்றும்‌ பலமான செய்தி ஆகியவற்றை 
அவர்‌ கொண்டிருந்தாலும்‌, பெரிய மக்கள்‌ கூட்டங்களைக்‌ கவர்ந்தார்‌. அந்த 
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வேளையில்‌ இயேசு, பதினெட்டு ஆண்டுகளாகத்‌ தாம்‌ கொண்டிருந்த தமது 
சொந்த அமைதியை முறித்தார்‌. நாம்‌ அறிந்துள்ள வரையில்‌, அவர்‌ கடைசியாக, 
பன்னிரெண்டு வயதானபோது பேசியது கேட்கப்பட்டிருந்தது; மற்றும்‌ இந்த 
வேளையில்‌ அவர்‌ சுமார்‌ முப்பது வயது உடையவராக இருந்தார்‌ லுக்கா 
2:42; 3:23). இந்த வரலாறு, நமக்குப்‌ பின்வரும்‌ சில பாடங்களைக்‌ கருத்தாகத்‌ 
தெரிவிக்றெது: 





1. ஆயத்தப்படுத்துதல்‌ என்பது தேவனுடைய ஊழியத்திற்கு முன்தகுதி 
யாக உள்ளது (3:1-3). 

2. செய்தியாளரின்‌ புறம்பான தோற்றத்தைக்‌ கொண்டு, செய்தியின்‌ 
முக்யெத்துவத்தை மதிப்பீடு செய்யக்கூடாது (3:4-6). 

3. உண்மையான மனந்திரும்புதலும்‌ அறிக்கையிடுதலும்‌ இல்லாத 
ஞானஸ்நானம்‌, தனது நோக்கத்தில்‌ செயல்விளைவு உடையதாக 
இருப்பதில்லை (3:5-9). 

4. தேவனுக்குக்‌ கழ்ப்படிதலில்‌ இருந்து எவரொருவரும்‌ விதிவிலக்குப்‌ 
பெறுவதில்லை (3:13-15). 

5. தேவனுடைய பிள்ளை என்று ஒப்புக்கொள்ளப்பட்டிருத்தல்தான்‌ 
பரலோகத்தை நாடும்‌ எல்லாருடைய நிறைவான தேவையாக 
உள்ளது (3:16, 17). 


கிறிஸ்துவுக்காக யோவானின்‌ ஆயத்தம்‌ (3:1-12) 
கிறிஸ்துவின்‌ வருகைக்காக யோவானின்‌ ஆயத்தம்‌ மீதான ஒரு பாடம்‌, 
பின்வரும்‌ கருத்துக்களில்‌ மேம்படுத்தப்பட முடியும்‌: 


1. ஆயத்தப்படுத்தும்‌ செய்தி (3:1-4); 
2. ஆயத்தப்படுத்தும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ (3:5, 6; 
3. ஆயத்தப்படுத்தும்‌ மனந்திரும்புதல்‌ (3:7-12). 


ஒரு பிரசங்கியாரின்‌ தாழ்மை (3:11-14) 
கிறிஸ்துவின்‌ பிரசன்னத்தில்‌ நிற்கையில்‌ யோவான்‌, மன்னிப்புக்கான தமது 
சொந்த ஆவிக்குரிய தேவையைத்‌ தாழ்மையுடன்‌ உணர்ந்தறிந்தார்‌. அவர்‌ 
தாமே இயேசுவிடம்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற வேண்டியவர்‌ மற்றும்‌ இயேசுவை 
ஞானஸ்நானப்படுத்த, தாம்‌ தகுதியற்றவர்‌ என்று தாராளமாக அறிவித்தார்‌. 
யோவான்‌, தமக்குப்பின்‌ வரவிருந்த ஒருவரைப்‌ பற்றி மக்களுக்குத்‌ தகவல்‌ 
தெரிவித்து இருந்தார்‌ (யோவான்‌ 1:29). தாழ்மைக்கான யோவானின்‌ உதாரணம்‌, 
இன்றைய நாட்களில்‌ உள்ள பிரசங்கியார்களால்‌ பின்பற்றப்பட வேண்டும்‌. 
TEINS GB பொர்த்து LAG ௮ ஏமார்ந்து yWijsar ss, 
தேவனுக்கு முன்பாக, தழம்லமையாக இருத்தல்‌ அவசியமாகும்‌. பிரசங்கியார்கள்‌ 
“காயப்பட்ட குணமாக்குபவர்கள்‌”” என்று கூறப்பட்டுள்ளது. அவர்கள்‌ 
தாங்களே தேவனிடம்‌ இருந்து அனுடவித்துள்ள கிருபையை மற்றவர்களுக்கு 
விரிவாக்குகின்றனர்‌. பவுல்‌, இயேசுவின்‌ நற்செய்தியைப்‌ பகிர்பவராக 
ரோமப்பேரரசு முழுவதிலும்‌ பயணம்‌ செய்கையில்‌, தாம்‌ ஒரு “பிரதான” பாவி 
என்பதை (1 தீமோத்தேயு 1:15) அவர்‌ ஒருக்காலும்‌ மறக்கவில்லை. 
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77சங்கியார்கள்‌ தங்கள்‌ செய்தியை முதலில்‌ தங்களுக்கு 
நடைமுறைப்படுத்துதல்‌ அவசியமாகும்‌. பரிசேயர்கள்‌ “சொல்லுகிறார்கள்‌, 
சொல்லியும்‌ செய்யாதிருக்கறொர்கள்‌” (23:3) என்பதால்‌, அவர்களை இயேசு 
கடுமையாகக்‌ கடிந்துகொண்டார்‌. ஒரு பிரசங்கியார்‌ ஒரு மாய்மாலக்காரர்‌ 
என்ற வகையில்‌ உணர்ந்தறியப்பட்டால்‌, அவர்‌ மிகவும்‌ செயல்விளைவு 
உடையவராக இருக்க மாட்டார்‌ (காண்க 7:1-5). பவுல்‌ “மற்றவர்களுக்குப்‌ 
பிரசங்கித்திருந்த”” நிலையில்‌ “தாம்‌ ஆகாதவராய்ப்‌ போகாதபடி,” சுய 
கட்டுப்பாட்டைச்‌ செயல்படுத்துதலில்‌ உணர்வுடையவராக இருந்தார்‌ 
(1 கொரிந்தியர்‌ 9:27). அவர்‌ தமது செய்தியை ஒரு மாதிரியுடன்‌ பூர்த்தி 
செய்வதில்‌ மிகவும்‌ கவனமாக இருந்தார்‌. அவர்‌, “நான்‌ கிறிஸ்துவைப்‌ 
பின்பற்றுறெதுபோல, நீங்கள்‌ என்னைப்‌ பின்பற்றுறெவர்களாயிருங்கள்‌” என்று 
எழுதினார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 11:1). 

7சங்கமொரர்கள்‌ தங்களை அல்ல, ஆனால்‌ இயேசுவையே மக்களுக்குச்‌ 
சுட்டிக்காண்பித்தல்‌ அவசியமாகும்‌. சமயத்தொண்டின்‌ இயல்பின்‌ 
காரணமாகவே, பிரசங்கியார்கள்‌ கவனத்தின்‌ மையமாகுதல்‌, மிகவும்‌ 
சுலபமானதாக உள்ளது. இருப்பினும்‌ கிறிஸ்துவே மேடையின்‌ மையத்தைக்‌ 
கொண்டிருக்க வேண்டும்‌; பிரசங்கியார்‌ செய்திக்கு வாய்க்காலாக மாத்திரம்‌ 
இருக்கிறார்‌. பவுல்‌, “நாங்கள்‌ எங்களைப்‌ பிரசங்கியாமல்‌, கிறிஸ்து இயேசுவைக்‌ 
கர்க்கரென்றும்‌, எங்களையோ இயேசுவினிமித்தம்‌ உங்கள்‌ ஊழியக்காரரென்றும்‌ 
பிரசங்கிக்கிறோம்‌” என்று கூறினார்‌ (2 கொரிந்தியர்‌ 4:5). 

முடிவுரை: பிரசங்கியார்கள்‌, யோவான்‌ ஸ்நானனின்‌ எண்ணப்போக்கின்‌ 
போலச்‌ செய்யும்போது, அவர்கள்‌ மற்றவர்களுக்குக்‌ கிறிஸ்துவைச்‌ 
சுட்டிக்காண்பிப்பார்கள்‌ மற்றும்‌ தேவனுடைய இராஜ்யத்தில்‌ தங்களின்‌ 
ஊரியத்தில்‌ அதிகம்‌ செயல்விளைவு உடையவர்கள்‌ ஆவார்கள்‌. 

டேவிட்‌ ஸ்டீவர்ட்‌ 





குறிப்புகள்‌ 

ஏற்பாடுகளுக்கு இடையிலான காலத்தில்‌ ஒரு வெறுமையை யூதர்கள்‌ 
உய்த்துணர்ந்து, நம்பிக்கைக்குப்‌ பாத்திரமான தீர்க்கதரிசி ஒருவர்‌ திரும்பி வருதலை 
முன்னெதிர்‌ நோக்கினர்‌ (1 மக்காபேயர்‌ 4:46; 9:27; 14:41; Josephus Against Apion 1.8). 
2யோசிப்பஸ்‌ அவர்கள்‌, “(யோவானின்‌) வார்த்தைகளைக்‌ கேள்விப்பட்டதால்‌ பெரிதும்‌ 
அசைக்கப்பட்ட மக்கள்‌ கும்பல்கள்‌” மற்றும்‌ “மக்கள்‌ மீது யோவான்‌ கொண்டிருந்த 
மாபெரும்‌ செல்வாக்கு” ஆகியவற்றைப்‌ பற்றி எழுதினார்‌ (ஏ௦sephus Antiquities 18.5.2). 
SRobert H. Mounce, Matthew, New International Biblical Commentary (Peabody, Mass.: 
Hendrickson Publishers, 1991), 21. Jack P. Lewis, The Gospel According to Matthew, Part 
1, The Living Word Commentary (Austin, Tex.: Sweet Publishing Co., 1976), 54. ‘Gerhard 
Kittel, “eréemos,” in Theological Dictionary of the New Testament, ed. Gerhard Kittel, trans. 
Geoffrey W. Bromiley (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1964), 2:658- 
59. John A. Broadus, Commentary on Matthew (Louisville: N.p.: 1886; reprint, Grand Rapids, 
Mich.: Kregel Publications, 1990), 34. 7Robert H. Gundry, Matthew: A Commentary on His 
Literary and Theological Art (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1982), 43. 


£“தேவனுடைய இராஜ்யம்‌” என்ற வார்த்தையை மத்தேயு, நான்கு முறைகள்‌ மாத்திரமே 
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பயன்படுத்தினார்‌ (12:28; 19:24; 21:31, 43). “ஷு, 55; Mounce, 23. 70Paul T. Butler, Isaiah, 
vol. 3, Bible Study Textbook Series (Joplin, Mo.: College Press, 1978), 10. 

"Lewis, 56; see Manual of Discipline 8.1316; 9.19. Josephus Wars 1.24.3.48 என்ற 
புத்தகத்தில்‌ காணவும்‌. dry, 45. 11,௦௦௩ Morris, The Gospel According to Matthew, 
Pillar Commentary (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1992), 55. °H. 
Leo Boles, 4 Commentary on the Gospel According to Matthew (Nashville: Gospel Advocate 
Co., 1936), 71. “Josephus Antiquities 18.5.2. Walter Bauer, 4 Greek-English Lexicon of the 
New Testament and Other Early Christian Literature, 3d ed., rev. and ed. Frederick W. Danker 
(Chicago: University of Chicago Press, 2000), 164. ‘*David S. Dockery, “Baptism,” in Dictionary 
of Jesus and the Gospels, ed. Joel B. Green and Scot McKnight (Downers Grove, IIl.: InterVarsity 
Press, 1992), 55. !°Mishnah Mikwaoth. Dockery, 56-57; see Manual of Discipline 3.4-9; 
6.14-23. கும்ரான்‌ சமூகம்‌ எஸ்ஸென்ஸ்‌ என்ற குழுவைச்‌ சார்ந்ததாக இருக்கக்‌ சாத்தியம்‌ 
உள்ளது. எஸ்ஸென்ஸ்‌ குழுவினர்‌, அன்றாடச்‌ சுத்திகரிப்புச்‌ சடங்குகளில்‌ ஒரு பகுதியாக. 
“தூங்கள்‌ உடல்களைக்‌ குளிர்நீரில்‌ முழுக்காட்டினர்‌” என்று யோசிப்பஸ்‌ அவர்கள்‌ 
சுட்டிக்காண்பித்தார்‌ (]௦sephus Wars 2.8.5, 9). 

21G, R. Beasley-Murray, Baptism in the New Testament (N.p.: W. T. Whitley Lectureship, 
1962; reprint, Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1994), 18-31; see Epictetus 
Dissertations 2.9.9-21; Mishnah Pesahim 8.8; Talmud Yebamoth 46a; Pesahim 91b—92. 22]. W. 
McGarvey, The New Testament Commentary, vol. 1, Matthew and Mark (N.p., 1875; reprint, 
Delight, Ark.: Gospel Light Publishing Co., n.d.), 34. Lewis, 58. 241 Maccabees 2:42; 7:13; 
2 Maccabees 14:6. 2Mishnah Aboth 3.14. °°Josephus Antiquities 17.2.4. 2”Josephus Wars 2.8.14. 
28 Josephus Antiquities 18.1.4. 2°Mounce, 23. Genesis Rabbah 48.8; see Justin Martyr Dialogue 
with Trypho 140. 

SIDonald A. Hagner, Matthew 1-13, Word Biblical Commentary, vol. 33A (Dallas: Word 
Books, 1993), 50. °2Morris, 59. Lewis, 62. °*Hagner, 51. Gundry, 48. “காண்க சங்கதம்‌ 
118:26; மல்கியா 3:1; மத்தேயு 11:3; 21:9; 23:39; யோவான்‌ 4:25. ௫7Morris, 61, quoting Talmud 
Ketuboth 96a; see Baba Bathra 53b. “இந்தக்‌ கருத்துக்களும்‌, தகுதித்தொகுப்புரை ஒன்றை 
மத்தேயு 3:1-17ன்‌ அடிப்படையில்‌ மேம்படுத்தும்‌ கருத்தும்‌, ஜேக்‌ வில்ஹெல்ம்‌ அவர்களின்‌, 
“John the Baptist’s Resumé as a Preacher,” RSVP Newsletter 1538-83-36 (1983) என்ற 
புத்தகத்தில்‌ இருந்து வந்தது. Jack Wilhelm, P.O. Box 2222, Florence, AL 35630 அவர்களின்‌ 
அனுமதியுடன்‌ இங்கு பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. “”ஏack Wilhelm, “The Baptism of Jesus,” 
RSVP Newsletter 172-6-84-41 (1984). “இந்தப்‌ பாடம்‌ விசேஷமாக பிரசங்கயொர்களுக்கு 
நடைமுறைப்படுவதாயிருக்கையில்‌, பொதுவில்‌ இது, எல்லாக்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்கும்‌ 
பொருந்தும்‌ வகையில்‌ தழுவியமைக்கப்பட முடியும்‌. 
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6 


இயேசு ஞானஸ்நானம்‌ 
ஸறுகுல்‌ 


(3ு$13-17] 


இயேசுவின்‌ ஞானஸ்நானத்தைப்‌ புரிந்து கொள்வதற்குக்‌ 
கடினமான ஒன்றாக, மக்களில்‌ பலர்‌ கண்டுள்ளனர்‌. இயேசுவுக்கு பாவ மன்னிப்பு 
தேவைப்பட்டதில்லை. ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றதால்‌, “எல்லா நீதியையும்‌ 
நிறைவேற்றுகிறார்‌” என்ற வகையில்‌, வேதவசனத்தின்‌ இந்தப்பகுதி, வல்லமை 
நிறைந்ததாக உள்ளது. 





தெய்வீக முடிவு (5:13, 14) 


அப்பொழுது யோவானால்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவதற்கு இயேசு 
கலிலேயாவைவிட்டு யோர்தானுக்கு அருகே அவனிடத்தில்‌ வந்தார்‌. 
யோவான்‌ அவருக்குத்‌ தடை செய்து: “நான்‌ உம்மாலே ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறவேண்டி யதாயிருக்க, நீர்‌ என்னிடத்தில்‌ வரலாமா?” என்றான்‌. 


வசனம்‌ 13. இயேசு தமது வெளியரங்கமான வாழ்விற்குத்‌ தயார்‌ 
செய்துகொண்டி ருக்கையில்‌, ஞானஸ்நானத்திற்கான ஒரு வேண்டுகோளுடன்‌ 
அவர்‌ யோவானை அணுகியகன்‌ மூலம்‌ அதைத்‌ தொடங்கினார்‌. வந்தார்‌ 
என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள வினைச்சொல்லானது, யோவானின்‌ 
ஊழியத்தினுடைய தொடக்கத்தில்‌ “வந்து” என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ பட்டுள்ள 
அதே வினைச்சொல்லாக உள்ளது (3:1). இயேசுவின்‌ வருகையைக்‌ குறித்து 
டொனால்டு A. ஹேங்கர்‌ அவர்கள்‌, “இப்போது சுவிசேஷத்தின்‌ பிரதான 
பாத்திரம்‌ மேடையின்‌ மீது வருகிறார்‌” என்று உரைத்தார்‌. 

இயேசு ஒரு சிறுபிள்ளையாக இருந்தபோது, அவர்‌ நாசரேத்தூர்‌ கூட்டிச்‌ 
செல்லப்பட்டதற்கும்‌ (2:23) பின்பு அவர்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றதற்கும்‌ 
இடைப்பட்ட காலம்பற்றி. குறிப்பிடுதல்‌ எதையும்‌, மத்தேயு சுவிசேஷ 
விபரத்தில்‌ நாம்‌ கொண்டி ருப்பதில்லை. இந்த வேளையில்‌ இயேசு, “ஏறக்குறைய 
முப்பது வயதுள்ளவரானார்‌” என்று லூக்கா 3:23ம்‌ வசனம்‌ நமக்குத்‌ தகவல்‌ 
கருறெது. அவர்‌ கலிலேயாவில்‌ இருந்த “நாசரேத்தூரில்‌” இருந்து (மாற்கு 
1:9), யோவானிடத்தில்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்படிக்கு, அவர்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
கொடுத்துக்கொண்டிருந்த யோர்தானுக்கு அக்கரையில்‌ “பெத்தாபராவுக்கு” 
(யோவான்‌ 1:28) வந்தார்‌. 

வசனம்‌ 14. இயேசு யோவானிடம்‌ வந்தபோது, அவர்‌ மேசியா என்று அந்தத்‌ 
தர்க்கதரிசி நினைத்தா. இவ்விரு மனிதர்களுக்கும்‌ இடையில்‌ ஆறுமாதமே 
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வயது வித்தியாசம்‌ இருந்தது, இவர்கள்‌ இருவரும்‌ உறவினர்களாகவும்‌ இருந்தனர்‌ 
லூக்கா 1:36). அவர்கள்‌ ஒருவர்‌ மற்றவரை, வளர்ந்து வரும்போது 
எவ்வளவு அதிகமாய்க்‌ கண்டனர்‌ என்பது யூகத்திற்குரிய விஷயமாக 
உள்ளது. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ இளமைப்‌ பிராய ஆண்டுகளில்‌, எருசலேமில்‌ 
பஸ்கா பண்டிகைக்‌ கொண்டாட்டங்கள்‌ சிலவற்றில்‌ சந்தித்து இருக்கலாம்‌ 
(காண்க லூக்கா 2:41, 42). இருப்பினும்‌, இவ்விரு மனிதர்களும்‌ ஒருக்காலும்‌ 
சந்தித்திராத அல்லது சற்றுக்காலம்‌ ஒருவர்‌ மற்றவரைக்‌ கண்டிராத நிலையே 
இருந்திருக்கலாம்‌. ஒருவேளை, யோவான்‌ பல ஆண்டுகளாக தனிமையில்‌ 
நிலைத்து இருந்திருக்கலாம்‌ (லூக்கா 1:80). 

முதலில்‌ யோவான்‌, இயேசுவுக்கு ஞானஸ்நானம்‌ கொடுக்கத்‌ தயங்கினார்‌. 
அவர்‌, “நான்‌ உம்மாலே ஞானஸ்நானம்‌ பெறவேண்டியதாயிருக்க, நீர்‌ 
என்னிடத்தில்‌ வரலாமா?” என்று கூறினார்‌. கிரேக்க வசனத்தில்‌ யோவான்‌ 
கேள்வி, அழுத்தமாகக்‌ கூறப்பட்டதாக உள்ளது. “தரன்‌ உம்மாலே 
ஞானஸ்நானம்‌ பெறவேண்டியதாயிருக்க, இச்‌ என்னிடத்தில்‌ வரலாமா?” 
என்பது நேர்ப்பொருளான மொழிபெயர்ப்பாக இருக்கும்‌. மத்தேயு சுவிசேஷ 
எழுத்தாளர்‌ மாத்திரமே, இயேசுவுக்கு ஞானஸ்நானம்‌ கொடுக்க யோவான்‌ 
முதலில்‌ தயங்கியதைப்‌ பற்றிப்‌ பதிவு செய்துள்ளார்‌. டக்ளஸ்‌ R. &. ஹேர்‌ 
அவர்கள்‌, “ஒருவேளை மத்தேயு, யோவானால்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்படி 
அவரிடத்தில்‌ இயேசு தம்மை ஒப்புக்கொடுத்ததால்‌, இயேசு யோவானை விடத்‌ 
தாழ்ந்தவராகவே இருக்க வேண்டும்‌ என்று உரிமைகோரிய, யோவானின்‌ 
பின்பற்றாளர்களால்‌ எரிச்சல்‌ அடைந்திருக்கலாம்‌” என்று விளக்கம்‌ அளித்தார்‌.” 
இதன்‌ விளைவாக அவர்‌, யோவானிடத்தில்‌ இருந்து வந்த இந்த வார்த்தைகளை 
உள்ளடக்கியதன்‌ மூலம்‌, இந்தத்‌ தவறான கண்ணோட்டத்தைத்‌ திருத்தினார்‌. 
மத்தேயு இந்த சுவிசேஷப்‌ புத்தகத்தை எழுதிய காலமான, முதல்‌ நூற்றாண்டின்‌ 
மையப்பகுதியின்‌ போதும்கூட, யோவானுடைய சீஷர்கள்‌ இருந்தனர்‌ 
என்பதால்‌, இந்தக்‌ கருத்து நியாயமானதாகத்‌ தோன்றுகிறது (காண்க 
நடபடிகள்‌ 19:1-7). மற்றும்‌, மான்டேயன்‌ மதப்பிரிவினர்‌ மத்தியில்‌ இந்நாட்கள்‌ 
வரையிலும்‌ [இப்பொழுதும்‌] கூட, இயேசு யோவான்‌ ஸ்நானனைப்‌ பார்க்கிலும்‌ 
தாழ்ந்தவராக இருந்தார்‌ என்ற பொய்யான கருத்து நிலைத்து இருக்கிறது.” 








தெய்வீக நோக்கம்‌ (5:15) 


1 இயேசு அவனுக்குப்‌ பிரதியுத்தரமாக: “இப்பொழுது இடங்கொடு, இப்படி 
எல்லா நீதியையும்‌ நிறைவேற்றுவது நமக்கு ஏற்றதாயிருக்றெது” என்றார்‌. 
அப்பொழுது அவருக்கு இடங்கொடுத்தான்‌. 


வசனம்‌ 15. இயேசு, “இப்பொழுது இடங்கொடு, இப்படி எல்லா நீதியையும்‌ 
நிறைவேற்றுவது நமக்கு ஏற்றதாயிருக்றெது”” என்று கூறியதன்‌ மூலமாக, 
யோவானுக்குப்‌ பதில்‌ அளித்தார்‌. முன்னரே குறிப்பிட்டுள்ளபடி, யோவான்‌ 
“பாவமன்னிப்புக்கென்று மனந்திரும்புதலுக்கேற்ற ஞானஸ்நானத்தை” 
கொடுத்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ (மாற்கு 1:4) - ஆனால்‌ இயேசு, “பாவம்‌ 
அறியாதவராக” இருந்தார்‌ (2 கொரிந்தியர்‌ 5:21; காண்க யோவான்‌ 8:29; 
எபிரெயர்‌ 4:15; 7:26; 1 பேதுரு 2:21, 22; 1 யோவான்‌ 3:5). இருப்பினும்‌ 
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அவர்‌, “தமக்குக்‌ கழ்ப்படிகிற யாவரும்‌ நித்திய இரட்சிப்பை அடைவதற்குக்‌ 
காரணரா”க முடிவதற்கு (எபிரெயர்‌ 5:9), தேவனுக்கு முற்றிலுமாகக்‌ 
கீழ்ப்படிய வேண்டியதாயிற்று. “எல்லா நீதியையும்‌ நிறைவேற்றுவது” என்ற 
சொற்றொடரின்‌ மிகச்சரியான அர்த்தம்‌ விவாதிக்கப்படுவதாக இருக்கையில்‌, 
இயேசுவின்‌ ஞானஸ்நானத்தில்‌, அவரைப்‌ பற்றிய பின்வரும்‌ கருத்துக்கள்‌ 
நிச்சயமானவையாக உள்ளன: 


1. அவர்‌ தேவனுடைய சித்தத்திற்குக்‌ கழ்ப்படிந்தார்‌ (21:25, 32; 
லூக்கா 7:29, 30). 
2. அவர்‌ யோவானுடைய ஊழியத்தையும்‌ ஞானஸ்நானத்தையும்‌ 


அங்கீகரித்தார்‌. 

3. அவர்‌ மற்றவர்கள்‌ பின்பற்றுவதற்கு ஒரு உதாரணத்தை 
அமைத்தார்‌. 

4. அவர்‌ பாவிகளுடன்‌ தம்மைத்‌ தாழ்மையாக 


அடையாளப்படுத்தினார்‌. 

5. அவர்‌ பாவிகளை நீதிமான்களாக்குவதற்காகத்‌ தாம்‌ அடையவிருந்த 
மரணத்தில்‌ முடித்து வைக்கப்பட இருந்த தமது ஊழியத்தைத்‌ 
தொடங்கினார்‌ (ஏசாயா 53:11; மத்தேயு 1:21). 

6. அவர்‌ மேசியா என்று யோவானுக்கு வெளிப்படுத்தப்பட்டி ருந்தார்‌, 
ஆகையால்‌ அவரை யோவான்‌ இஸ்ரவேலுக்கு வெளிப்படுத்தினார்‌ 
(யோவான்‌ 1:31, 32). 


அப்பொழுது அவருக்கு இடங்கொடுத்தான்‌ என்பது, இயேசுவின்‌ விவாதத்தால்‌ 
யோவான்‌ இணங்கினார்‌ மற்றும்‌ அவருக்கு ஞானஸ்நானம்‌ கொடுத்தார்‌ 
என்பதைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கிறது. 


தெய்வீக சாட்சியம்‌ (3:16, 17) 


இயேசு ஞானஸ்நானம்‌ பெற்று, ஜலத்திலிருந்து கரையேறினவுடனே, இதோ, 
வானம்‌ அவருக்குத்‌ திறக்கப்பட்டது; தேவ ஆவி புறாவைப்போல இறங்கி, 
தம்மேல்‌ வருகிறதைக்‌ கண்டார்‌. “அன்றியும்‌, வானத்திலிருந்து ஒரு சத்தம்‌ 
உண்டாகி: “இவர்‌ என்னுடைய நேசகுமாரன்‌, இவரில்‌ பிரியமாயிருக்கிறேன்‌” 
என்று உரைத்தது. 


வசனம்‌ 16. இயேசு ஞானஸ்நானம்‌ பெற்று, ஜலத்திலிருந்து 
கரையேறினவுடனே. இந்தக்‌ கூற்றில்‌ இருந்து, அவர்‌ முற்றிலுமாக 
முழுக்காட்டப்பட்டார்‌ என்று உய்த்துணர்வது அத்தியாவசியமாக உள்ளது, 
இதுவே “ஞானஸ்நானம்‌” என்ற வார்த்தையின்‌ அர்த்தமாக உள்ளது (காண்க 
நடபடிகள்‌ 8:38, 39). அந்த வேளையில்‌ வானம்‌ அவருக்கு திறக்கப்பட்டது. 
இந்த மொழிநடையானது தேவனுடைய வெளிப்பாட்டின்‌ அனுபவங்களுக்குப்‌ 
பொதுவான சித்தரிப்பாக உள்ளது (ஏசாயா 64:1; எசேக்கியேல்‌ 1:1; யோவான்‌ 
1:51; நடபடிகள்‌ 7:56; 10:11; வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 4:1). இதைத்‌ 
தொடர்ந்து வந்த நிகழ்வு, தரிசன அனுபவமா அல்லது இயல்பில்‌ நடந்த 
உண்மை நிலையா என்பது விவாதத்திற்கு உரியதாக உள்ளது. ஆவியானவர்‌ 
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இறங்கி வந்ததைக்‌ கண்டதும்‌ தேவனுடைய குரலைக்‌ கேட்டதும்‌, அங்கிருந்த 
ஒவ்வொருவருமா அல்லது யோவானும்‌ இயேசுவும்‌ மாத்திரமா என்பது இந்த 
நிகழ்ச்சி சார்ந்த கேள்வியாக உள்ளது (காண்க யோவான்‌ 5:37). 

தேவ ஆவி புறாவைப்போல இறங்கி, தம்மேல்‌ வருகிறதைக்‌ கண்டார்‌. 
ஆவியானவரைப்‌ புறாவிற்கு ஒப்பிடுதல்‌ என்பது, அவர்‌ இறங்கி வந்த வகையுடன்‌ 
தொடர்புடைய விதத்தில்‌ புரிந்து கொள்ளப்பட முடியும்‌. இருப்பினும்‌, 
லூக்காவின்‌ ஒப்பீடு, உடல்ரீதியான தோற்றத்தைத்‌ திட்டவட்டமாக 
எடுத்துரைக்கிறது: “பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ ரூபங்கொண்டு புறாவைப்போல 
அவர்மேல்‌ இறங்கினார்‌” (லூக்கா 3:22). புறா என்பது மென்மை மற்றும்‌ ஒன்றும்‌ 
அறியாத்தன்மை ஆகியவற்றின்‌ அடையாளமாக இருந்தது (10:16). மேலும்‌ 
இந்தக்‌ காலகட்டத்தின்‌ போது யூதத்துவத்தில்‌, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ புறாவுடன்‌ 
இணைவு செய்யப்பட்டிருக்கச்‌ சாத்தியம்‌ இருந்தது. 0. 1. ஹேசல்‌ அவர்கள்‌ 
பின்வருமாறு விளக்கப்படுத்தினார்‌, 





அப்போஸ்தலர்கள்‌ காலத்தில்‌ வாழ்ந்த இளைஞரான, ரபீ பென்‌ சோமா 
என்பவர்‌, ரபூத்துவப்‌ பாரம்பரியத்தை, “புறா ஒன்று தனது குஞ்சுகளின்‌ 
மீது அவற்றைத்‌ தொடாது அமர்ந்து பாதுகாப்பது போன்று, தேவனுடைய 
ஆவியானவர்‌ தண்ணீரின்‌ மீது அசைவாடிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ 
[ஆதியாகமம்‌ 1:2]” என்று மேற்கோள்‌ காண்பித்தார்‌ [Talmud Hagigah 15a].* 


புறா என்பது யாருடைய வழியை யோவான்‌ ஆயத்தம்‌ 
செய்துகொண்டிருந்தாரோ, அவரை அடையாளப்படுத்துவதற்கு, யோவானுக்குக்‌ 
கொடுக்கப்‌ பட்டிருந்த அடையாளமாக இருந்தது. இயேசு மேசியாவாக 
இருந்தார்‌ என்று யோவான்‌ தனைத்தாலுும்‌ - இதுவே அவருக்கு ஞானஸ்நானம்‌ 
கொடுக்க அவர்‌ தயங்யெதை விளக்குகிறது - அவர்மீது ஆவியானவர்‌ இறங்கி 
வரும்‌ வரையிலும்‌ அவரைப்‌ பற்றி யோவான்‌ நிச்சயமாக ஏதும்‌ யாத்த 
(யோவான்‌ 1:29-34). இயேசுவே கறிஸ்துவாக இருந்தார்‌ என்பதற்கு, புறாவானது 
அனுபவ அதாரமாகச்‌ செயல்பட்டது. 

இந்த நிகழ்வு, ஏசாயாவினால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்ட கர்க்கதரிசனங்களையும்‌ 
நிறைவேற்றியது: “கர்த்தருடைய ஆவியானவர்‌ அவர்மேல்‌ தங்கியிருப்பார்‌” 
(ஏசாயா 11:2); “என்‌ ஆவியை அவர்மேல்‌ அமரப்பண்ணினேன்‌” (ஏசாயா 42:1); 
மற்றும்‌ “கர்த்தராகிய தேவனுடைய ஆவியானவர்‌ என்மேல்‌ இருக்கிறார்‌” 
(ஏசாயா 61:1). இவர்‌ பரிசுத்த ஆவியானவராக இருந்தார்‌, இவர்‌ தேவனுடைய 
இராஜ்யத்தின்‌ மீது கிறிஸ்துவை அரசராக அபிஷேகம்‌ பண்ணினார்‌. மேலும்‌, 
இயேசு இந்த இடத்தை விட்டுச்சென்றபோது, அவர்‌ பரிசுத்த ஆவியானவருடைய 
வல்லமையினால்‌ புறப்பட்டுச்‌ சென்று, எல்லா வகையான வியாதிகளையும்‌ 
குணமாக்கி, அசுத்த ஆவிகளைத்‌ துரத்தி - அவரது இராஜ்யத்திற்கு எதிராக 
இருந்த துனமார்க்க சக்திகளைத்‌ தூக்கியெறிந்தார்‌ (12:28; நடபடிகள்‌ 10:38). 

வசனம்‌ 17. பிதாவானவர்‌, “இவர்‌ என்னுடைய நேசகுமாரன்‌, இவரில்‌ 





பிரியமாயிருக்கிறேன்‌” என்று அறிவித்தார்‌. தேவன்‌ தமது குமாரனுடைய 
தெய்வீகத்தன்மை பற்றி அறிவித்த மூன்று நிகழ்வுகளில்‌, இது முதலாவதாக 
இருந்தது (காண்க 17:5; யோவான்‌ 12:28). இந்த வார்த்தைகள்‌ பழைய 
ஏற்பாட்டில்‌ இருந்து வந்த நேரடியான மேற்கோளாக இருப்பதில்லை, ஆனால்‌ 
இவைகள்‌ குறிப்பிட்ட ஆய்வுக்கருத்துக்களின்‌ எச்சமாக உள்ளன. இயேசு 
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தெய்வீக குமாரனாக, கர்த்தரால்‌ அபிஷேகம்‌ பண்ணப்பட்டவராக இருக்கிறார்‌ 
(சங்கீதம்‌ 2:7; காண்க நடபடிகள்‌ 13:33; எபிரெயர்‌ 1:5; 5:5). அவர்‌ தேவனால்‌ 
அன்புகூரப்பட்ட வராக மற்றும்‌ அவருக்கு மிகவும்‌ பிரியமானவராக இருக்கிறார்‌ 
- நான்‌ தொரிந்து கொண்டவரும்‌, என்‌ ஆத்துமாவுக்குப்‌ பிரியமானவரும்‌ 
இவரே” (ஏசாயா 42:1). இந்த மொழிநடை, ஆபிரகாம்‌ தமக்கு மிகவும்‌ 
அன்பானவராக இருந்தவரும்‌, வாக்குத்தத்தத்தின்‌ மகனுமான ஈசாக்கைப்‌ 
பலியிடும்படி அழைக்கப்பட்ட போது, ஈசாக்குக்குப்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட அதே 
மொழிநடையாக உள்ளது (ஆதியாகமம்‌ 22:2). 

தேவத்துவத்தின்‌ மூன்று நபார்களும்‌” இயேசுவின்‌ ஞானஸ்நானத்தின்போது 
பிரசன்னமாகி இருந்தனர்‌. கிறிஸ்து யோவானுடன்‌ தண்ணீரில்‌ இருந்தார்‌. 
அவர்மீது, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ புறாவின்‌ வடிவத்தில்‌ வந்து இறங்கினார்‌. இந்த 
விஷயங்கள்‌ நடந்துகொண்டிருக்கையில்‌, பரலோகத்தில்‌ இருந்து தேவன்‌ பேசி 
தமது குமாரன்‌ மீது தாம்‌ சந்தோஷமாயிருப்பதை அறிவித்தார்‌. இயேசுவின்‌, 
ஞானஸ்நானத்தின்போது, தெய்வீகத்துவத்தின்‌ மூன்று உறுப்பினர்களும்‌ 
பிரசன்னமாகி இருந்தனர்‌ என்பது, தேவத்துவத்தில்‌ மூவர்‌ உள்ளனர்‌ என்ற 
கொள்கையை மறுதலிக்கும்‌ எவரொருவருக்கும்‌, வெற்றிகொள்ள இயலாத 
பிரச்சனையாக உள்ளது. வேதாகமம்‌ “திரித்துவம்‌” என்ற வார்த்தையை 
ஒருபோதும்‌ பயன்படுத்தாது இருக்கையில்‌, பல வேதவசனங்கள்‌, 
தேவத்துவத்தில்‌ மூவர்‌ உள்ளனர்‌ என்ற இந்தக்‌ கருத்து செல்லத்தக்கது என்பதை 
உறுதிப்படுத்துகின்றன (25:19; யோவான்‌ 1:1-8, 14; 17:1-26; 2 கொரிந்தியர்‌ 
13:14; யூதா 20, 21; காண்க மாற்கு 12:29). இயேசு தேவனாக இருந்தார்‌ ஆனால்‌ 
அவர்‌ ஒரு மனிதராகி நம்மிடையே குடிகொண்டார்‌ (யோவான்‌ 1:1, 14). 








௮ பாடங்கள்‌ “5444 


இயேசு ஞானஸ்நானம்‌ பெறுதல்‌ (3:13-17) 
இயேசு ஞானஸ்நானம்‌ பெறுதல்‌ மீதான பாடம்‌ ஒன்றைப்‌ பின்வரும்‌ 
கருத்துக்களுடன்‌ மேம்படுத்த முடியும்‌: 


தெய்வீக முடிவு (3:13, 14); 
தெய்வீக நோக்கம்‌ (3:15); 

தெய்வீக சாட்சியம்‌ (3:16); 
தெய்வீக பிரசன்னம்‌ (3:17). 


Ro NH 


இயேசு ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றதும்‌ நாம்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெறுதலும்‌ (5:13-12) 
இயேசு தாம்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றதில்‌, இன்றைய நாட்களில்‌ நமக்கு ஒரு 
முன்மாதிரியாகப்‌ பயன்படுகிறார்‌ என்று சிலவேளைகளில்‌ விவாதிக்கப்படுகிறது. 
இந்தக்‌ கருத்தில்‌ உண்மை சில இருக்கையில்‌, இந்த ஒப்பீடு, சிக்கலானதாகவும்‌ 
திறனாய்வுடன்‌ மதிப்பீடு செய்யப்பட வேண்டியதாகவும்‌ உள்ளது. 
இயேசு பெற்ற ஞானஸ்நானத்திற்கும்‌ இன்றைய 
ஞானஸ்நானத்திற்கும்‌ இடையில்‌, நாம்‌ சில ஓஒப்பீடுகளைக்‌ 
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காணமுடியும்‌. புதிய ஏற்பாட்டில்‌ விவரிக்கப்பட்டுள்ளபடி, ஞானஸ்நானம்‌ 
என்பது, இன்னமும்‌ முழுக்காட்டுதலாகவும்‌ (ஒருவர்‌ தமக்குத்தாமே 
நிகழ்த்திக்‌ கொள்ளுதல்‌ என்பதற்கு நேரெதிராக) இன்னெொருவரால்‌ 
நிகழ்த்தப்படுவதாகவும்‌ உள்ளது. மற்றும்‌, இயேசு செய்ததைப்‌ போன்றே 
[ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்‌] ஒருவர்‌ தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படிய உண்மையான 
விருப்பம்‌ கொண்டிருக்க வேண்டும்‌. இதற்கு அப்பால்‌, இன்றைய நாட்களில்‌ 
ஒருவர்‌ புதிய ஏற்பாட்டு ஞானஸ்நானம்‌ பெறுகையில்‌, அவர்‌ - அற்புதம்‌ செய்யும்‌ 
வகையில்‌ இல்லாதிருந்தாலும்‌ - பரிசுத்த ஆவியானவரை ஒரு கொடையாகப்‌ 
பெறுகிறார்‌ (நடபடிகள்‌ 2:38) மற்றும்‌ அவர்‌ தேவனுடைய பிள்ளையாக 
இருக்கிறார்‌ என்று அறிவிக்கப்படுகிறார்‌ (கலாத்தியர்‌ 3:26, 27).£ இயேசுதாமே 
ஆவியானவரால்‌ அபிஷேகம்‌ செய்யப்பட்டு, பிதாவானவரால்‌ அவரது 
குமாரன்‌ என்று உறுதிப்படுத்தப்பட்டார்‌. இயேசு பெற்ற ஞானஸ்நானமும்‌ 
புதிய ஏற்பாட்டு ஞானஸ்நானமும்‌ ஆகிய இரண்டுமே, தேவனை சேவித்தலின்‌ 
(ஊழியத்தின்‌) தொடக்கம்‌ என்ற வகையில்‌ கண்ணோக்கப்பட முடியும்‌. 

பல ஒற்றுமைகள்‌ இருப்பது போலவே, பல வேறுபாடுகளும்‌ உள்ளன. 
இயேசு யோவானால்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றார்‌, அவரது ஆயத்த ஞானஸ்நானம்‌ 
இனியும்‌ செல்லத்தக்கதாக இருப்பதில்லை (நடபடிகள்‌ 19:1-7). கிறிஸ்து 
சிலுவையில்‌ மரித்து, புதிய உடன்படிக்கையை நிலைநாட்டி இருக்கிறார்‌. 
ஆகையால்‌, புதிய ஏற்பாட்டு ஞானஸ்நானம்‌, சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டு 
உயிர்த்தெழுந்த கர்த்தர்‌ மீது விசுவாசத்தை உள்ளடக்குகிறது (மாற்கு 16:16). இது 
மனந்திரும்புதலையும்‌ கேட்கிறது, இது கிறிஸ்து பாவமற்றவராக இருந்ததால்‌ 
அவரது ஞானஸ்நானத்தில்‌ இணைக்கப்படவில்லை. மனஸ்தாபப்படும்‌ விசுவாசி, 
தமது பாவங்கள்‌ மன்னிக்கப்படுவதற்காக - கிறிஸ்துவின்‌ இரத்தத்தினாவ்‌ கழுவப்‌ 
படுவதற்காக - புதிய ஏற்பாட்டு ஞானஸ்நானத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படி கிறார்‌ நடபடிகள்‌ 
2:38; 22:16; காண்க வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 1:5). அந்த செயலில்‌ அவர்‌, 
கிறிஸ்துவின்‌ மரணம்‌ மற்றும்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ ஆகியவற்றைச்‌ சித்தரிக்கிறார்‌ 
(ரோமர்‌ 6:3, 4). அவர்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஒரு புதிய நபராகிறார்‌ (ரோமர்‌ 6) மற்றும்‌ 
கிறிஸ்துவினால்‌ இராஜ்யத்திற்குள்‌ (சபைக்குள்‌) சேர்க்கப்படுகிறார்‌ நடபடிகள்‌ 
2:47; காண்க 1 கொரிந்தியர்‌ 12:13). 

ஒவ்வொரு நபரும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுதலில்‌, கிறிஸ்துவின்‌ கீழ்ப்படிதலைப்‌ 
போலச்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்றிருக்கையில்‌, அவர்‌ புதிய ஏற்பாட்டு 
ஞானஸ்நானத்தின்‌ தனித்தன்மையான அர்த்தம்‌ பற்றியும்‌ அறிவுறுத்தப்பட்டிருக்க 
வேண்டும்‌. இயேசு பெற்ற ஞானஸ்நானமும்‌ புதிய ஏற்பாட்டு ஞானஸ்நானமும்‌ 
ஒன்றல்ல. 





குறிப்புகள்‌ 

டவல்‌ A. Hagner, Matthew 1-13, Word Biblical Commentary, vol. 33A (Dallas: Word 
Books, 1993), 55. 2Douglas R. A. Hare, Matthew, Interpretation (Louisville: John Knox Press, 
1993), 20. 3மான்டேயியம்‌ என்பது ஈராக்‌ மற்றும்‌ ஈரான்‌ ஆகிய நாடுகளில்‌ இன்னமும்‌ 
நடைமுறைப்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது. இது கி.பி. இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டு காலத்தில்‌ 
தோன்றிய பழங்கால நாஸ்டிக்‌ மதமாகும்‌. மான்டேயர்கள்‌, பராம்பரியக்‌ கிறிஸ்தவம்‌ 
மற்றும்‌ யூதத்துவம்‌ ஆகியவற்றைப்‌ புறக்கணிக்கின்றனர்‌, ஆனால்‌ யோவான்‌ ஸ்நானனைத்‌ 
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தங்கள்‌ தீர்க்கதரிசிகளில்‌ ஒருவராக உயர்த்துகின்றனா்‌. அவர்களின்‌ மார்க்கம்‌, 
மாயாவாதம்‌, இரட்டையியம்‌ மற்றும்‌ விரிவான சடங்காச்சாரங்கள்‌ ஆகிய குணங்களைக்‌ 
கொண்டுள்ளது. 4G. F. Hasel, “Dove,” in The International Standard Bible Encyclopedia, rev. ed., 
ed. Geoffrey W. Bromiley (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1979), 1:988. 
“மூன்று கிரேக்க வார்த்தைகள்‌ K]V வேதாகமத்தில்‌ “G௦0” [ “தேவத்துவம்‌”] என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளன (நடபடிகள்‌ 17:29 [இது தமிழ்‌ வேதாகமத்தில்‌ “தெய்வம்‌” 
என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ பட்டுள்ளது]; ரோமர்‌ 1:20 [இது தமிழ்‌ வேதாகமத்தில்‌ 
“தேவத்துவம்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ பட்டுள்ளது]; கொலோசெயர்‌ 2:9 [இதுவும்‌ 
குமிழ்‌ வேதாகமத்தில்‌ “தேவத்துவம்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ பட்டுள்ளது]). “Anthony 
Lee Ash, The Gospel According to Luke, Part 1, The Living Word Commentary (Austin, Tex.: 
Sweet Publishing Co., 1972), 77. 
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2 
இயேசு £சாக்க்கள்பருகுல்‌ 


[4:1-11) 


இயேசுவின்‌ தெய்வீகத்துவத்தைப்‌ பற்றிய தேவனின்‌ அறிவிப்பிற்குப்‌ பின்‌ 
(3:17), சோதிக்கப்படும்படி கிறிஸ்து, வனாந்தரத்திற்கு வழிநடத்தப்பட்டார்‌. 
சோதிக்கப்படுதல்‌ என்பதை அடிக்கடி, ஆவிக்குரிய உயர்ந்த நிலைக்குப்பின்‌ 
உடனடியாகத்‌ தொடருகிறது. ' வனாந்தரத்தில்‌ ஏற்பட்ட இந்த சோதனைகள்‌, 
இயேசு தமது ஊழியத்தைத்‌ தொடங்குகையில்‌ அவரது பண்பை நிரூபிக்க 
பயன்பட்டன. “தேவனுடைய குமாரனாக இருத்தல்‌ என்பது அர்த்தப்படுத்துவது 
என்ன?” என்ற கேள்விக்கு, இந்த எடுத்துரைப்பு பதில்‌ அளிக்றெது. உண்மையான 
குமாரத்துவம்‌ என்பது, தேவனுக்கு உண்மைநிறைந்தவராக இருக்கும்படியும்‌, 
என்ன விலை செலுத்த நேர்ந்தாலும்‌, எல்லா விஷயங்களிலும்‌ அவருக்குத்‌ 
தம்மை ஒப்புவிக்கும்படியும்‌ இயேசுவைக்‌ கேட்டுக்கொண்டது. எபிரெயருக்கு 
நிருபத்தை எழுஇயவர்‌, “அவர்‌ குமாரனாயிருந்தும்‌ பட்டபாடுகளினாலே 
கீழ்ப்படிதலைக்‌ கற்றுக்கொண்டு” என்று கூறினார்‌ (எபிரெயர்‌ 5:8). 

இயேசுவுக்கு நேர்ந்த சோதனைகள்‌ பற்றிய வரலாற்றில்‌ எகிப்தில்‌ இருந்து 
இஸ்ரவேல்‌ மக்களை, வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட நாட்டிற்கு வழிநடத்திச்‌ 
செல்லுகையில்‌, மோசேயின்‌ வரலாற்றுடன்‌ பல ஒற்றுமைகள்‌ அடங்கியுள்ளன. 
இவ்விரு மனிதர்களுமே வனாந்தரத்திற்குள்‌ வழிநடத்திச்‌ செல்லப்பட்டனர்‌ (4:1; 
யாத்திராகமம்‌ 19:1, 2), இரவும்‌ பகலும்‌ நாற்பது நாட்கள்‌ உபவாசித்திருந்தனர்‌ 
(4:2; யாத்திராகமம்‌ 34:28; உபாகமம்‌ 9:9), மற்றும்‌ உயர்ந்த மலையின்‌ மீதிருந்து 
இராஜ்யங்கள்‌ இவர்களுக்குக்‌ காண்பிக்கப்‌ பட்டன (4:8; உபாகமம்‌ 3:27; 
34:1-4).? இருந்தபோதிலும்‌, இயேசுவுக்கும்‌, நாற்பது ஆண்டுகள்‌ வனாந்தரத்தில்‌ 
அலைந்து திரிந்த இஸ்ரவேல்‌ மக்களுக்கும்‌ இடையில்‌ ஒரு மாபெரும்‌ 
தொடர்பு ஏற்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது. டக்ளஸ்‌ R. A. ஹேர்‌ அவர்கள்‌, இயேசு 
சோதிக்கப்பட்டதற்கும்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ சோதிக்கப்பட்ட தற்கும்‌ இடையில்‌ 
ஒரு தொடர்பைக்‌ கண்டார்‌. 


மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ வரிசைமுறையில்‌ கூறப்பட்டுள்ள மூன்று 
சோதனைகள்‌, இஸ்ரவேல்‌ மக்களால்‌ எதிர்கொள்ளப்பட்ட மூன்று 
சோதனைகளின்‌ நாள்வரிசைமுறையைப்‌ பிரதிபலிக்கின்றன. 
“குமாரன்‌” என்று தேவனால்‌ அழைக்கப்பட்டிருந்த இஸ்ரவேல்‌ 
மக்கள்‌ (ஓசியா 11:1; காண்க உபாகமம்‌ 8:5), இந்த சோதனைகள்‌ 
ஒவ்வொன்றிலும்‌ தோல்வியடைந்திருக்கையில்‌, சோதனைக்குத்‌ 
தீர்மானமான உண்மைத்தன்மையுடன்‌ பதில்‌ அளித்ததன்‌ மூலம்‌ 
இயேசு, தேவனுடைய குமாரனாக இருப்பதற்கான தமது தகுதியைச்‌ 
செயல்விளக்கப்படுத்துஇறார்‌.” 
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5. 1. ஃபிரான்ஸ்‌ அவர்கள்‌, “உண்மையான இஸ்ரவேலர்‌ என்ற வகையில்‌ 
இயேசுவின்‌ கருத்து, மத்தேயு 2:15ல்‌ ஏற்கனவே உறுதிப்படுத்தப்பட்டுள்ளது, 
அது இவ்விடத்தில்‌ தனது முழுச்சொல்‌ விளக்கத்துடன்‌ வருகிறது” என்று மேலும்‌ 
குறிப்பிட்டார்‌.” 


அறிமுகம்‌ (4:1, 2) 


!அப்பொழுது இயேசு பிசாசினால்‌ சோதிக்கப்படுவதற்கு ஆவியானவராலே 
வனாந்தரத்திற்கு கொண்டுபோகப்பட்டார்‌. “அவர்‌ இரவும்‌ பகலும்‌ 
நாற்பதுநாள்‌ உபவாசமாயிருந்தபின்பு, அவருக்குப்‌ பசியுண்டாயிற்று. 


வசனம்‌ 1. இயேசு ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றபோது, அந்த நிகழ்வைச்‌ 
சுற்றி நடந்த குறிப்பிடத்தக்க நிகழ்ச்சிகளைத்‌ தொடர்ந்து (3:13-17), இயேசு 
ஆவியானவராலே வனரந்தரத்திற்குக்‌ கொண்டுபோகப்பட்டார்‌, அங்கே அவர்‌ 
சோதிக்கப்படுதலின்‌ சோதனையைச்‌ சகித்தார்‌. மாற்கு, “உடனே ஆவியானவர்‌ 
அவரை வனாந்தரத்திற்குப்‌ போகும்படி ஏவினார்‌” என்று எழுதினார்‌ (மாற்கு 
1:12). இயேசு, “ஆவியானவராலே வனாந்தரத்திற்குக்‌ கொண்டுபோகப்பட்டு” 
என்று லூக்கா எழுதினார்‌ லூக்கா 4:1). 

மத்தேயு சுவிசேஷத்தின்‌ விவரிப்பில்‌ உள்ள “கொண்டுபோகப்பட்டு” என்ற 
வினைச்சொல்‌, இயேசு யோர்தான்‌ பள்ளத்தாக்கில்‌ இருந்து, வனாந்தரத்தில்‌ 
இருந்த உயர்ந்த பகுதிக்குச்‌ சென்றார்‌ என்பதைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்றெது. இந்த 
வனாந்தரப்‌ பகுதி எது என்று நாம்‌ மிகச்சரியாக அறியாது இருக்கையில்‌, இது 
எரிகோவுக்கும்‌ எருசலேமுக்கும்‌ இடையில்‌ உள்ள கரடுமுரடான மலைப்பகுதி 
என்று பாரம்பரியக்‌ கருத்து நிலவுகிறது. இந்த மலை மிகவும்‌ அடிக்கடி, 
குவாரன்ட்டேனியா (“நாற்பது”) என்ற இடம்‌ எனப்‌ பெயரிடப்படுகிறது. 
“சோதிக்கப்படுதலின்‌ மலை” என்று உள்ளூரில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள இந்த 
இடம்‌, எரிகோவின்‌ மேற்குப்‌ பகுதியில்‌ ஒன்றரை மைல்‌ தூரத்தில்‌ உள்ளது.” 

இயேசுவானவர்‌, பொல்லாங்கனால்‌ சோதிக்கப்படும்படி அவரைப்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ வனாந்தரத்திற்குள்‌ வழிநடத்தினார்‌. சந்தர்ப்பப்‌ பொருளைச்‌ 
சார்ந்து, இந்த கிரேக்க வினைச்சொல்‌, “சோதனை, பரீட்சை” அல்லது 





“சோதிக்கப்படுதல்‌” என்பதைக்‌ கருத்தாகக்‌ தெரிவிக்கக்கூடும்‌.£ சோதனையைச்‌ 
செய்த முகவராகப்‌ பிசாசானவன்‌ இருந்தான்‌, மற்றும்‌ இது பொல்லாங்கு 
செய்யும்படி இயேசு சோதிக்கப்பட்டார்‌ என்பதைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்றெது.” 
மக்களைத்‌ தேவன்‌ சோதிக்கையில்‌, பொல்லாங்கு செய்யும்படி அவர்களை 
அவர்‌ சோதிப்பதில்லை (யாக்கோபு 1:13). மக்களைச்‌ சோதிக்கும்படி அவர்‌ 
பிசாசானவனை அனுமதிக்கிறார்‌, ஆனால்‌ எப்போதுமே தப்பிக்‌ கொள்வதற்கான 
ஒரு வழியையும்‌ அவர்‌ அளிக்கிறார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 10:13). 

இயேசுவுக்கு ஏற்பட்ட சோதனை தேவனுடைய சித்தப்படி நடைபெற்றது. 
பிசாசுடனான இந்தச்‌ சந்திப்பு, தற்செயலாக நடைபெற்றதல்ல; இது 
திட்டமிடப்பட்டு கட்டியமைக்கப்‌ பட்டிருந்தது. இயேசுவை எங்கே 
சந்திக்க முடியும்‌ என்பதைச்‌ சாத்தான்‌ அறிந்திருந்தான்‌, மற்றும்‌ இயேசு 
தம்மிடத்தில்சாத்தான்‌ எப்படியும்‌ வருவான்‌ என்பதை அறிந்திருந்தார்‌. 
இயேசு செய்யும்படி தேவன்‌ அவருக்காகக்‌ தோர்ந்துகொண்டிருந்த 
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ஊழியத்திற்காக, அவர்‌ “எல்லாவிதத்திலும்‌ நம்மைப்போல்‌ சோதிக்கப்பட்டும்‌, 
பாவமில்லாதவராயிருக்கிற” (காண்க எபிரெயர்‌ 4:15) நிலையை நிரூபிக்க, அவர்‌ 
சோதிக்கப்படுதல்‌ அவசியமாக இருந்தது.” 

சோதனைக்காரன்‌ இவ்விடத்தில்‌, “அவதூறு செய்பவன்‌” அல்லது 
“குற்றம்‌ சாட்டுபவன்‌” என்று அர்த்தப்படுகிற, “பிசாசானவன்‌” (எibolos) 
என்று குறிப்பிடப்பட்டுள்ளான்‌. 4:10ல்‌ இவனை “சாத்தான்‌” என்று இயேசு 
அழைத்தார்‌; மற்றும்‌ யோபு 1:6-11ல்‌, யோபுக்கு எதிராக இந்த “எதிராளி” அல்லது 
“சாத்தான்‌” என்பவன்தான்‌ குற்றச்சாட்டைக்‌ கொண்டுவந்தான்‌. இவன்‌ “இரவும்‌ 
பகலும்‌ நம்முடைய தேவனுக்கு முன்பாக நம்முடைய சகோதரர்மேல்‌ குற்றஞ்‌ 
சுமத்தும்பொருட்டு அவர்கள்மேல்‌ குற்றஞ்சாட்டுகிறவன்‌ ...” என்று யோவான்‌ 
கூறினார்‌ (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 12:10). இவன்‌ அசுத்த ஆவிகளின்‌ 
அதிபதியான பெயல்செபூலாக (அல்லது பெயல்செபூபாக) இருக்கிறான்‌ (மத்தேயு 
12:24; மாற்கு 3:22). இவன்‌ சர்ப்பம்‌ (ஆதியாகமம்‌ 3:1-5; 2 கொரிந்தியர்‌ 11:3; 
வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 20:2), “கெர்ச்சிக்கும்‌ சிங்கம்‌” (1 பேதுரு 5:8) மற்றும்‌ 
“சிவப்பான பெரிய வலுசர்ப்பம்‌” (வெளிப்படுத்தின விசேஷேம்‌ 12:3) என்பதாகச்‌ 
சித்தரிக்கப்‌ பட்டுள்ளான்‌. இவன்‌ “ஒளியின்‌ தூதனுடைய” வேஷத்தில்கூட 
குன்னை மறைத்து வரக்கூடும்‌ என்று வேதாகமம்‌ எச்சரிக்கிறது (2 கொரிந்தியர்‌ 
11:14). சாத்தானை “உலகத்தின்‌ அதிபதி” என்று இயேசு அழைத்தார்‌ (யோவான்‌ 
16:11). இவனை “இப்பிரபஞ்சத்தின்‌ தேவனானவன்‌” (2 கொரிந்தியர்‌ 4:4) மற்றும்‌ 
“அகாயத்து அதிகாரப்‌ பிரபு” (எபேசியர்‌ 2:2) என்று பவுல்‌ குறிப்பிட்டார்‌. 

வசனம்‌ 2. சோதனைக்காரனைச்‌ சந்திப்பதற்கு ஆயத்தமாக இயேசு, இரவும்‌ 
பகலும்‌ நாற்பதுநாள்‌ உபவாசமாயிருந்தார்‌. இதை லூக்கா மிகவும்‌ எளிமையாகப்‌ 
பின்வருமாறு உரைத்தார்‌: “அந்த நாட்களில்‌ அவர்‌ ஒன்றும்‌ புசியாதிருந்தார்‌” 
லூக்கா 4:2). உபவாசத்தின்‌ இந்தக்‌ காலகட்டம்‌, பழைய ஏற்பாட்டின்‌ மாபெரும்‌ 
தலைவர்களுக்கு இணையானதாக உள்ளது. மோசே சீனாய்‌ மலையின்மீது 
நியாயப்பிரமாணத்தைப்‌ பெற்றுக்கொள்ளும்‌ முன்பு, நாற்பது பகல்களும்‌ நாற்பது 
இரவுகளும்‌ உபவாசம்‌ இருந்தார்‌ (யாத்திராகமம்‌ 34:28; உபாகமம்‌ 9:9; 10:10). 
எலியா, கர்மேல்‌ மலையின்மீது பாகாலின்‌ தூர்க்ககரிசிகளைத்‌ தோல்வியடையச்‌ 
செய்தபின்னர்‌, யேசபேலின்‌ கோபத்திற்குத்‌ தப்பி ஓடியபோது, இதே கால அளவு 
உபவாசம்‌ இருந்தார்‌ (1 இராஜாக்கள்‌ 19:8). இந்த விஷயங்கள்‌ ஒவ்வொன்றிலும்‌, 
ஆவிக்குரிய காரணத்திற்காக உபவாசம்‌ இருக்கப்பட்டது. இயேசு, வரவிருந்த 
தமது ஊழியத்தைப்‌ பற்றிய ஆழ்ந்த சிந்தனையிலும்‌ சோதனைக்காரனைத்‌ 
தாம்‌ எதிர்கொள்வதற்கு ஆயத்தப்படுதலிலும்‌, இவ்வடிவத்திற்கு உண்மையான 
வகையில்‌ உபவா௫த்தார்‌. 





அவருக்குப்‌ பசியுண்டாயிற்று என்பது இயேசுவின்‌ உபவாசத்தினுடைய 
விளைவாக இருந்தது. பசி என்பது ஒருவரை உடல்ரீதியாக பலவீனமாக்குறெது, 
மற்றும்‌ இது ஒருவர்‌ உணவின்மீது தமது கவனத்தைக்‌ குவிக்கவும்‌, ஆவிக்குரிய 
விஷயங்கள்‌ உட்பட மற்ற அக்கறைக்குரியவற்றை புறக்கணிக்கவும்‌ 
காரணமாகிறது.” இயேசு பசியினால்‌ ஆட்கொள்ளப்பட்டது மட்டுமின்றி, 
அவர்‌ வனாந்தரத்தின்‌ அபாயங்களுக்கு உட்பட்ட வருமானார்‌. இயேசு “அங்கே 
காட்டுமிருகங்களின்‌ நடுவிலே சஞ்சரித்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌” என்று மாற்கு 
விவரித்தார்‌ (மாற்கு 1:13). 
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முதலாம்‌ சோதனை (4:3, 4) 


அப்பொழுது சோதனைக்காரன்‌ அவரிடத்தில்‌ வந்து: “நீர்‌ தேவனுடைய 
குமாரனேயானால்‌ இந்தக்‌ கல்லுகள்‌ அப்பங்களாகும்படி சொல்லும்‌” என்றான்‌. 
“அவர்‌ பிரதியுத்தரமாக: “மனுஷன்‌ அப்பத்தினாலேமாத்திரமல்ல, தேவனுடைய 
வாயிலிருந்து புறப்படுகிற ஒவ்வொரு வார்த்தையினாலும்‌ பிழைப்பான்‌ என்று 
எழுதியிருக்கிறதே” என்றார்‌. 

வசனம்‌ 3. இயேசு பலவீனமாகவும்‌ பசியாகவும்‌ இருக்கையில்‌, சாத்தான்‌ 


வந்து சேர்ந்து அவருக்கு எதிர்நின்றான்‌. இவனை சோதனைக்காரன்‌ என்று 
மத்தேயு சித்தரித்தலானது, இவன்‌ தன்னால்‌ பாதிக்கப்படுபவர்களைத்‌ 





தமை செய்யும்படி இணங்கச்‌ செய்தல்‌ என்பதையே தனது குறிக்கோளாகக்‌ 
கொண்டிருந்தான்‌ என்று கருத்துக்‌ தெரிவிக்கிறது (காண்க 1 கொரிந்தியர்‌ 7:5; 
10:13; 1 கெசலோனிக்கேயர்‌ 3:5). குறிப்பிட்ட இந்த வேளையில்‌ சாத்தான்‌ 
மேற்கொண்டதாக எவ்விதமான உடல்ரீதியான வடிவம்‌ குறித்தும்‌, வேதவசனப்‌ 
பகுதியில்‌ குறிப்பு எதுவும்‌ தரப்படுவதில்லை. 

தேவனைத்‌ துதிப்பதற்குப்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட வார்த்தைகளைத்‌ திரித்துக்‌ 








கூறுவதன்‌ மூலம்‌ இயேசுவை சாத்தான்‌ தாக்கினான்‌ (காண்க 3:17). அவன்‌, “நீர்‌ 
தேவனுடைய குமாரனேயானால்‌ ...” என்று கூறினான்‌. சோதனைக்காரன்‌ 
இயேசுவின்‌ உரிமைகோருதலைக்‌ தாக்கினான்‌. இவ்விடத்தில்‌ கிரேக்க மொழியின்‌ 
வார்த்தைக்‌ கட்டமைப்பு, “நீர்‌ தேவனுடைய குமாரனாக இருப்பதால்‌, உம்மால்‌ 
என்ன செய்ய முடியும்‌ என்பதை எனக்கு காண்பியும்‌” என்பதே சாத்தான்‌ 
கூறியகன்‌ அர்த்தமாக இருக்கும்‌ என்பதை அனுமதிக்றெது. 

இயேசு உடல்ரீதியாக பலவீனமாக இருந்தபோது, சாத்தான்‌ அவரை 
அணுகினான்‌ (4:2). மக்கள்‌ தங்களின்‌ மிகப்பலவீனமான தருணங்களில்‌ 
இருக்கும்போது அவர்களைத்‌ தாக்குவதை அவன்‌ நாடுகிறான்‌. இயேசுவின்‌ 
மிகமுனைப்பான பசியின்மீது கட்டியெழுப்பிய அவன்‌, “இந்தக்‌ கல்லுகள்‌ 
அப்பங்களாகும்படி சொல்லும்‌” என்று கூறினான்‌. கற்கள்‌ என்பவை 
வனாந்தரப்‌ பகுதியில்‌ ஏராளமாக இருந்தன (காண்க 3:9), மற்றும்‌ இவற்றில்‌ 
சில, இயேசுவினால்‌ வழக்கமாக உண்ணப்பட்ட அப்பம்‌ போன்ற வடிவத்தில்‌ 
இருந்திருக்கலாம்‌ (காண்க 7:9). கற்களை அப்பங்களாக மாற்றுதல்‌ என்பது 
இயேசு செய்வதற்கு சுலபமானதாக இருந்திருக்கும்‌. பிற்பாடு அவர்‌, தண்ணீரைத்‌ 
திராட்‌சரசமாக்கினார்‌ மற்றும்‌ ஒரு சில மீன்களையும்‌ ஒரு கைநிறைய மாத்திரம்‌ 
இருந்த அப்பத்துண்டுகளையும்‌ கொண்டு திரளான மக்கள்‌ கூட்டத்திற்கு 
உணவளித்தார்‌ (யோவான்‌ 2:6-11; மத்தேயு 14:13-21; 15:32-38). தேவனுடைய 
அருளிரக்கங்கள்‌ மீது நம்பிக்கையற்றுப்போக இயேசுவை வழிநடத்தும்படி 
சாத்தான்‌ நாடினான்‌. 

வசனம்‌ 4. இந்த சோதனைகளை எதிர்த்து நிற்க, இயேசு தமது தெய்வீக 
வல்லமையைப்‌ பயன்படுத்துவதற்குப்‌ பதிலாக, ஒவ்வொரு மனிதரும்‌ 
இவற்றைச்‌ சந்திக்கச்‌ செய்ய வேண்டிய - தேவனுடைய வசனத்தைச்‌ 
சார்ந்திருத்தல்‌ என்ற - அதே வழியில்‌ இவற்றை அவரும்‌ சந்தித்தார்‌. சோதனைகள்‌ 
ஒவ்வொன்றிற்கும்‌ அவர்‌ செய்தது போன்றே, இந்த சேதானைக்கும்‌ 
வேதவசனங்களின்‌ வார்த்தைகளைக்‌ கொண்டு பதில்‌ அளித்தார்‌: “மனுஷன்‌ 
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அப்பத்தினாலே மாத்திரமல்ல, தேவனுடைய வாயிலிருந்து புறப்படுகிற 
ஒவ்வொரு வார்த்தையினாலும்‌ பிழைப்பான்‌ என்று எழுதியிருக்கிற தே.” 
அவரது மேற்கோள்‌, செப்துவஜிந்த்‌ வேதாகமத்தில்‌ உபாகமம்‌ 8:3ல்‌ 
இருந்து வருகிறது. இவ்வசனப்பகுதி, இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ தேவனுடைய 
அருளிரக்கத்தின்மீது சார்ந்திருக்க வேண்டும்‌ (யாத்திராகமம்‌ 16; காண்க சங்கீதம்‌ 
78:17-20) என்று அவர்‌ தமது “குமாரனாகிய” இஸ்ரவேலுக்குப்‌ (யாத்திராகமம்‌ 
4:22) போதித்ததைக்‌ குறிப்பிடுகிறது. தேவனுடைய மக்கள்‌ எகிப்தை விட்டுப்‌ 
புறப்பட்ட பின்னர்‌, அவர்கள்‌ வனாந்தரத்தில்‌ பசியாயிருப்பதை அனுமதித்ததன்‌ 
மூலம்‌ அவர்களின்‌ விசுவாசத்தை அவர்‌ சோதித்தார்‌. அவர்கள்‌ மோசேக்கும்‌ 
ஆரோனுக்கும்‌ விரோதமாக முறுமுறுத்தார்கள்‌. அவர்களில்‌ சிலர்‌, முறைப்படி 
அன்றாடம்‌ உணவைக்‌ தாங்கள்‌ கொண்டிருந்த எகிப்துக்குத்‌ திரும்பிப்‌ போக 
விரும்பினர்‌. அவர்களிடம்‌ விசுவாசக்‌ குறைவு இருந்தாலும்‌, “வானத்திலிருந்து 
அப்பம்‌” என்ற மன்னாவை அவர்களுக்கு அனுப்பியதன்‌ மூலம்‌ தேவன்‌ 
அவர்களைக்‌ கிருடையாய்ப்‌ பராமரித்தார்‌. தேவன்‌ தம்முடைய மக்கள்‌ அவரில்‌ 
நம்பிக்கை கொண்டிருக்கும்படி போதித்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 

பழங்கால இஸ்ரவேல்‌ மக்களைப்‌ போலின்றி, தேவனுடைய குமாரன்‌ 
என்ற வகையில்‌ இயேசு ஏற்புடைய நம்பிக்கை வைத்தலைச்‌ செயல்விளக்கப்‌ 
படுத்தினார்‌. அவர்‌ தேவனுக்கு எதிராக முறுமுறுக்கவும்‌ இல்லை அல்லது 
விஷயங்களைத்‌ தமது சொந்தக்‌ கைகளில்‌ எடுத்துக்‌ கொள்ளவும்‌ இல்லை. அவர்‌, 
ஞானஸ்நானத்தின்போது தமக்கு அருளப்பட்டிருந்த பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ 
வல்லமையைத்‌ தமது சொந்த நோக்கங்களுக்காக வீணாகப்‌ பயன்படுத்திக்‌ 
கொள்ளவில்லை. தேவன்‌ தமது வாக்குத்தத்தங்களை நிறைவேற்றுவார்‌ மற்றும்‌ 
அவரது தேவைகளைப்‌ பூர்த்தி செய்வார்‌ என்று அவர்‌ தாழ்மையாக நம்பினார்‌. 

லியோன்‌ மோரீஸ்‌ அவர்கள்‌, “அப்பத்தினால்‌ மாத்திரமல்ல” என்ற 
சொற்றொடர்‌ “அப்பத்தின்‌ முக்கியத்துவத்தை மறுப்பதில்லை” (பலஸ்தன 
நாட்டில்‌ இது ஏறக்குறைய உணவு”: என்பதுடன்‌ ஒரே அர்த்தம்‌ கொண்டதாக 
இருந்தது), ஆனால்‌ இது அப்பத்தின்‌ [உணவின்‌] முழுமுதல்‌ முக்கியத்துவம்‌ 
என்பதை மறுக்கிறது. “உணவினால்‌ மாத்திரம்‌ நிலைநிறுத்தப்படும்‌ ஒரு வாழ்வு 
மிகவும்‌ வறுமையான வாழ்வாக உள்ளது” என்று மிகச்சரியாக உரைத்தார்‌. ' 
இயேசு, “நான்‌ என்னை அனுப்பினவருடைய சித்தத்தின்படி செய்து அவருடைய 
கிரியையை முடிப்பதே என்னுடைய போஜனமாயிருக்கிறது” என்று கூறினார்‌ 
(யோவான்‌ 4:34). மற்றும்‌ அவர்‌, தமது சீஷர்கள்‌ (உணவு, பானம்‌, உடை என்ற) 
பொருள்‌ விஷயங்களைத்‌ துரத்திக்‌ கொண்டிருக்கக்‌ கூடாது, ஆனால்‌ தங்கள்‌ 
இருதயங்களில்‌ தேவனுடைய இராஜ்யத்திற்கு முதல்‌ இடத்தைக்‌ கொடுக்க 
வேண்டும்‌ என்று போதித்தார்‌ (6:31-33). 





இரண்டாவது சோதனை (4:5-7) 
அப்பொழுது பிசாசு அவரைப்‌ பரிசுத்த நகரத்திற்குக்‌ கொண்டுபோய்‌, 
தேவாலயத்து உப்பரிகையின்மேல்‌ அவரை நிறுத்தி: ““நீர்‌ தேவனுடைய 
குமாரனேயானால்‌ தாழக்குதியும்‌; ஏனெனில்‌, 
“தம்முடைய தூதர்களுக்கு உம்மைக்குறித்துக்‌ கட்டளையிடுவார்‌” 
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“உமது பாதம்‌ கல்லில்‌ இடறாதபடிக்கு, அவர்கள்‌ உம்மைக்‌ கைகளில்‌ 
ஏந்திக்கொண்டு போவார்கள்‌ என்பதாய்‌ எழுதியிருக்கிறது” ” என்று 


சொன்னான்‌. 


7அதற்கு இயேசு: “உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தரைப்‌ பரீட்சை பாராதிருப்பாயாக 
என்றும்‌ எழுதியிருக்றெதே” என்றார்‌. 


வசனம்‌ 5. அடுத்ததாகப்‌ பிசாசானவன்‌ இயேசுவை, பரிசுத்த நகரம்‌ என்று 
குறிப்பிடப்பட்ட (காண்க நெகேமியா 11:1, 18; ஏசாயா 48:2; 52:1; தானியேல்‌ 
9:24; வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 11:2) எருசலேமுக்குக்கொண்டுவந்தான்‌. 
தாவீதின்‌ காலத்தில்‌ எருசலேம்‌ இஸ்ரவேல்‌ நாட்டின்‌ தலைநகராயிற்று. அது 
ஜீவனுள்ள தேவனுக்குப்‌ பரிசுத்த ஆலயத்தை அவரது (தாவீதின்‌) மகன்‌ 
சாலொமோன்‌ கட்டிய இடமாயிற்று. ஆகையால்‌ தேவனுடைய பிரசன்னம்‌ 
அந்த நகரத்தைப்‌ “பரிசுத்தம்‌” ஆக்கிற்று. வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ புத்தகத்தின்‌ 
முடிவில்‌ இந்த மொழிநடை, தேவன்‌ தமது மக்களுடன்‌ வாசம்பண்ணப்போறெ 
இடமான பரலோக நகரமான புதிய எருசலேமுக்கு மாற்றப்பட்டுள்ளது 
(வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 21:2, 10; 22:19). 

கிறிஸ்து செய்யும்படி அவரே தேர்ந்து கொள்ளாத எதையும்‌ 








அவரை செய்ய வைப்பதற்குச்‌ சாத்தான்‌ வல்லமை/அதிகாரம்‌ எதையும்‌ 
கொண்டிருக்கவில்லை. இந்தக்‌ கருத்தில்‌, சாத்தான்‌ அவரைப்‌ பரிசுத்த 





நகரத்திற்குக்‌ கொண்டுபோய்‌ என்பது (காண்க 4:8), அவன்‌ அவரை அந்த 
இடத்திற்கு வழிநடத்த மாத்திரமே செய்தான்‌ மற்றும்‌ அவனது வழிநடத்துதலை 
இயேசு மனப்பூர்வமாக ஒப்புக்கொண்டார்‌ என்று மாத்திரமே கருத்துத்‌ 





தெரிவிக்கிறது. பயணத்திற்கான சாதாரண வழிமுறை என்பதைத்‌ தவிர வேறு 
எதையும்‌ வசனப்பகுதி சுட்டிக்காண்பிப்பது இல்லை. 

எருசலேம்‌ நகரில்‌ பிசாசானவன்‌, தேவாலயத்து உப்பரிகையின்மேல்‌ 
அவரை நிறுத்தி வைத்தான்‌, “உப்பரிகை” என்ற சொற்றொடர்‌ “சிறகு” என்று 
அதிகம்‌ நேர்ப்பொருளில்‌ மொழிபெயர்க்கப்படக்‌ கூடும்‌; இது உயர்ந்த 
இடம்‌ (“முனை”) அல்லது உச்சநிலை (“விளிம்பு”) என்பதைக்‌ குறிப்பிடுகிறது. 
“தேவாலயம்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள, 4/௦ என்ற கிரேக்க 
வார்த்தை பொதுவாக, தேவாலயத்துக்‌ கட்டிட வளாகத்தைக்‌ குறிக்கிறது. 
இயேசு நின்றிருந்த தேவலாயத்து உச்சியின்‌ மிகச்‌ சரியான இடம்‌ எது என்பது 
இன்னும்‌ ஒரு திறந்த கேள்வியாகவே நிலைத்துள்ளது. ராபர்ட்‌ 11. குண்ரீ 
அவர்கள்‌, மூன்று சாத்தியக்கூறுகளைப்‌ பட்டியலிட்டார்‌: (1) தேவாலயத்து 
உப்பரிகை, (2) தேவாலயத்து நுழைவாயிலின்‌ மேற்கூரை மற்றும்‌ 
(3) வெளிப்பிரகாரத்தின்‌ (இராஜரீக முற்றம்‌) தென்கிழக்கு மூலை.'' மூன்றாவது 
தெரிவு என்பது மிகநீண்ட விமுதலை, “கிதரோன்‌ பள்ளத்தாக்கில்‌ ஏறக்குறைய 
இருநூறு அடிகள்‌ கீழே விழுதலை” கொண்டிருக்கும்‌. இந்த உயரம்‌ பற்றி 
யோசிப்பஸ்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு விவரித்தார்‌: 


[இராஜரீக முற்றம்‌ என்பது] சூரியனுக்குக்‌ கீழே உள்ள வேறு 
எதைக்காட்டிலும்‌ குறிப்பிடப்படுவதற்கு மிகவும்‌ பாத்திரமானதாக 
இருக்றெது; பள்ளதாக்கு மிகவும்‌ ஆழமானதாகவும்‌ அதன்‌ அடிப்பகுதி 
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காணப்பட இயலாததாகவும்‌ இருந்தது ... யாரேனும்‌ ஒருவர்‌, கொத்தளத்தில்‌ 
இருந்து கழ்நோக்கியோ அல்லது அந்த உயரங்களின்‌ இருபுறங்களிலும்‌ 
இருந்து கீழ்நோக்கியோ பார்ப்பார்‌ என்றால்‌, அது மயக்கம்‌ ஊட்டுவதாக 
[தலைசுற்றச்‌ செய்வதாக] இருக்கையில்‌, அவரது பார்வை அதுபோன்ற 
மிகவும்‌ ஆழமான பகுதியை எட்ட இயலாது. 


எருசலேம்‌ தேவாலயத்துடன்‌ தொடர்புடைய வகையில்‌ யூதர்கள்‌ 
கொண்டிருந்த ஒரு குறிப்பிட்ட நம்பிக்கையின்‌ காரணமாக, இயேசுவை 
சாத்தான்‌ தேவாலயத்து உப்பரிகைக்கு வழிநடத்திச்‌ சென்று இருக்கலாம்‌. 
பின்னாளைய ரபீத்துவப்‌ பாரம்பரியம்‌ ஒன்று, “மேசியாவாகிய இராஜா. 
தம்மைத்‌ தாம்‌ வெளிப்படுத்தும்போது, அவர்‌ வந்து தேவாலயத்துக்‌ கூரையின்‌ 
மீது நிற்பார்‌” என்று கூறுகிறது.“ அவரது பிரகாசமான தோற்றம்‌, அவரில்‌ 
எல்லா இஸ்ரவேல்‌ மக்களும்‌ நம்பிக்கை வைக்கக்‌ காரணமாகும்‌. குன்ரீ 
அவர்கள்‌, இந்த யூதத்துவ நம்பிக்கையை உணர்ந்தறிந்து, “வனாந்தரம்‌, தெய்வீக 
அருளிரக்கத்தின்‌ மீது தனிப்பட்ட மரண தண்டனைக்குப்‌ பல செங்குத்தான 
பாறைகளைக்‌ கொண்டிருந்தன என்பதால்‌, தேவாலயத்தைத்‌ கேர்ந்தெடுத்தல்‌ 
என்பது, மேசியாத்துவ அடையாளத்தின்‌ வெளியரங்கமான காட்‌ சித்துவத்தை 
மறைமுகமாக உணர்த்துறெது”” என்று எழுதினார்‌. இயேசு தேவாலய உச்சியில்‌ 
இருந்து குதித்திருந்தார்‌ என்றால்‌, “சிலுவை தவிர்க்கப்‌ பட்டு இருந்து இருக்கும்‌, 
கிரீட்மானது போராட்டமோ வேதனையோ இன்றியே பெறப்பட்டிருக்கும்‌” 
என்று வில்லியம்‌ ஹென்ரிக்ஸென்‌ அவர்கள்‌ கூறினார்‌. 16 

வசனம்‌ 6. இயேசு தமது அடையாளத்தை நிரூபிக்கும்படி சாத்தான்‌ 
வற்புறுத்தினான்‌. “நீர்‌ தேவனுடைய குமாரனேயானால்‌ தாழக்குதியும்‌.” 
பிசாசானவன்‌ தனது அறைகூவலை அதரிப்பதற்கு உண்மையுள்ளவர்களைக்‌ 
காப்பாற்றும்படி தேவன்‌ தமது தூதர்களை அனுப்புவதாக வாக்குத்தத்தம்‌ 
செய்துள்ள வசனப்பகுதியான சங்கதம்‌ 91:11, 12ஐக்‌ குறிப்பிட்டான்‌: 
“ உமது பாதம்‌ கல்லில்‌ இடறாதபடிக்கு, அவர்கள்‌ உம்மைக்‌ கைகளில்‌ 
ஏந்திக்கொண்டு போவார்கள்‌.” மோரீல்‌ அவர்கள்‌, “தூதர்களின்‌ பாதுகாவல்‌ 
என்பது மிகவும்‌ சாத்தியமற்றதாக இருக்கெ மிகச்சிறிய குறும்பு போன்றதாக 
இருக்கும்‌ என்று கருத்துத்‌ தெரிவிக்கிறான்‌. இடறுகிற பாதம்கூட இராது!” 
என்று விளக்கப்படுத்தினார்‌. இவ்வசனத்திலும்‌ லூக்காவின்‌ சுவிசேஷ 
விபரத்திலும்‌ லூக்கா 4:10, 11), சாத்தான்‌ வேத வசனத்தை மேற்கோள்‌ 
காண்பிப்பவனாகச்‌ சித்தரிக்கப்‌ பட்டுள்ளான்‌. அவன்‌ வசனப்பகுதியைச்‌ சரியாக 
மேற்கோள்‌ காண்பித்தாலும்‌, அதை சந்தர்ப்பப்பொருளில்‌ இருந்து வெளியே 
எடுத்துவிட்டான்‌. 

வசனம்‌ 7. இவ்வசனப்பகுதி மக்களை ஊக்குவிக்கும்‌ அர்த்தம்‌ 
கொண்டது மற்றும்‌ இது ஒருக்காலும்‌ தேவனைச்‌ சோதித்தலை நோக்கம்‌ 
கொண்டதில்லை என்று வசனத்தில்‌ இருந்து நிரூபித்தல்‌ மூலமாக, இந்த 
வசனத்தை அவன்‌ தவறாகப்‌ பயன்படுத்துதலை, இயேசு திருத்தினார்‌. அவர்‌ 
உபாகமத்தில்‌ இருந்து மேற்கோள்‌ காண்பித்தார்‌: “உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தரைப்‌ 
பரீட்சை பாராதிருப்பாயாக என்றும்‌ எழுதியிருக்கிறதே” (உபாகமம்‌ 6:10. 
இவ்வசனம்‌, மாசா என்ற இடத்தில்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ தேவனைப்‌ பரீட்சை 
பார்த்ததைக்‌ குறிக்கிறது, இது யாத்திராகமம்‌ 17:1-7ல்‌ பதிவு செய்யப்பட்டுள்ளது. 
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வனாந்தரத்தில்‌ ரெவிதம்‌ என்ற பகுதியில்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ இருந்தபோது, 
அவர்கள்‌ குடிக்கக்‌ தண்ணீர்‌ கிடையாதிருந்தது. அவர்கள்‌ மோசேக்கு 





விரோதமாக முறுமுறுத்து தேவனைப்‌ பரீட்சை பார்த்தனர்‌. அவர்கள்‌, “கர்த்தர்‌ 
நம்‌ மத்தியில்‌ இருக்கிறாரா இல்லையா?” என்று கேட்டனர்‌. அந்த இடம்‌ 
“மாசா” (“பரீட்சை”) மற்றும்‌ “மேரீபா” (“சச்சரவு”) என்று அழைக்கப்பட்டது. 





உபாகமம்‌ 6:16ஐ மேற்கோள்‌ காண்பித்ததில்‌ இயேசு, தாம்‌ தேவனைப்‌ பரீட்சை 
பார்க்க மாட்டார்‌ என்று அறிவித்தார்‌. அவர்‌ தமது பிதாவின்‌ மீது நம்பிக்கை 
வைத்திருந்தார்‌ மற்றும்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ விழுந்து போனது போன்று அவர்‌ 
விழுந்து போகமாட்டார்‌.” 


மூன்றாவது சோதனை (4:8-10) 


“மறுபடியும்‌ பிசாசு அவரை மிகவும்‌ உயர்ந்த மலையின்மேல்‌ 
கொண்டுபோய்‌, உலகத்தின்‌ சகல ராஜ்யங்களையும்‌ அவைகளின்‌ 
மகிமையையும்‌ அவருக்கு காண்பித்து: “நீர்‌ சாஷ்டாங்கமாய்‌ விழுந்து, 
என்னைப்‌ பணிந்துகொண்டால்‌, இவைகளையெல்லாம்‌ உமக்குத்‌ தருவேன்‌ 
என்று சொன்னான்‌ '?அப்பொழுது இயேசு: அப்பாலே போ சாத்தானே; உன்‌ 
தேவனாகிய கர்த்தரைப்‌ பணிந்துகொண்டு, அவர்‌ ஒருவருக்கே ஆராதனை 
செய்வாயாக என்று எழுதியிருக்கிற தே என்றார்‌. 


வசனம்‌ 8. தேவனால்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட இராஜ்யத்தின்‌ 
இராஜாவாக இருப்பதற்காக இயேசு உலகத்திற்கு வந்தார்‌. தேவன்‌ அதை 
நடைபெறச்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்றால்‌, இயேசு சிலுவையின்‌ வழியே போக 
வேண்டியிருந்தார்‌. சாத்தான்‌ இந்த மகிமைக்கான ஒரு குறுக்கு வழியை 
அவருக்கு முன்பாகக்‌ காண்பித்தான்‌: பிசாசு அவரை மிகவும்‌ உயர்ந்த 
மலையின்மேல்‌ கொண்டுபோய்‌, உலகத்தின்‌ சகல ராஜ்யங்களையும்‌ 
அவைகளின்‌ மகிமையையும்‌ அவருக்குக்‌ காண்பித்தான்‌. இந்தக்‌ காட்சி, மோசே 
நெபோ மலையின்மீது நின்று, வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட நாட்டை எல்லாத்‌ 
இசையிலும்‌ இருந்து கண்ணோக்கியகன்‌ எச்சமாக உள்ளது (உபாகமம்‌ 3:27; 34:1- 
4). இந்த சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌, ௦1109 என்ற வார்த்தை, வேறொரு இடத்தில்‌ 
செய்வது போன்று (ரோமர்‌ 1:8; 4:13; கொலோசெயர்‌ 1:6) வரையறைக்குட்பட்ட 
கருத்தில்‌ “உலகம்‌” என்பதைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்க முடியும்‌.!” விஷயம்‌ இப்படி 
இருந்தால்‌, ௦51105 என்பது பலஸ்தனத்தை மாத்திரம்‌ குறிப்பிட்டிருக்க வாய்ப்பு 
அதிகம்‌ உள்ளது. இதற்கு மறுபுறத்தில்‌ சிலர்‌, பூமி முழுவதிலும்‌ இருந்த “எல்லா 
இராஜ்யங்களையும்‌” நேர்ப்பொருளில்‌ இயேசுவும்‌ சாத்தானும்‌ கண்டனர்‌ என்று 
விவாதிக்க விரும்புவார்கள்‌. இயேசு எல்லா இராஜ்யங்களையும்‌ அல்லது சில 
இராஜ்யங்களை மாத்திரம்‌ நேர்ப்பொருளில்‌ கண்டாரா அல்லது அவற்றைத்‌ 








தமது மனதின்‌ கண்ணில்‌ கற்பனை மாத்திரம்‌ செய்துகொண்டாரா என்பது 
இந்த சோதனையின்‌ கருத்தைப்‌ பொறுத்த மட்டில்‌ சிறிதளவே முக்கியத்துவம்‌ 
கொண்டதாக உள்ளது. 

வசனம்‌ 9. எல்லா மக்களினங்கள்‌ மீதும்‌ மேசியா ஆளுகை செய்வார்‌ 
என்று பழைய ஏற்பாடு சுட்டிக்காண்பித்தது (சங்கீதம்‌ 2:6, 8; 72:8-11; 
தானியேல்‌ 7:14). இருப்பினும்‌, கிறிஸ்துவின்‌ பாடுகள்‌ மற்றும்‌ மரணம்‌ 
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ஆகியவற்றிற்குப்‌ பின்னர்தான்‌, உலகளாவிய இந்த ஆளுகை நடைபெறும்‌ 
(28:18; பிலிப்பியர்‌ 2:8-11). சுருக்கமாகக்‌ கூறினால்‌, குறைந்த பட்ச 
குடை உள்ள பாதையை மேற்கொள்ளும்படி இயேசுவைச்‌ சாத்தான்‌ 
சோதித்தான்‌. “நீர்‌ சாஷ்டங்கமாய்‌ விழுந்து, என்னைப்‌ பணிந்துகொண்டால்‌, 
இவைகளையெல்லாம்‌ உமக்குத்‌ தருவேன்‌” என்று சொன்னான்‌. 

உலகத்து இராஜ்யங்களையெல்லாம்‌ இயேசுவுக்குக்‌ கொடுக்க சாத்தானால்‌ 
எவ்வாறு முடியும்‌? லூக்கா சுவிசேஷத்தின்படி சாத்தான்‌, “இவைகள்‌ [இந்த ஆளுகை 
யாவையும்‌] எனக்கு ஒப்புக்கொடுக்கப்பட்டி ருக்கிறது; எனக்கு இஷ்டானவனுக்கு 
இவைகளைக்‌ கொடுக்கிறேன்‌” என்றும்‌ கூறினான்‌ லூக்கா 4:6). பிசாசின்‌ 
கூற்று நம்பத்‌ தக்கதாக உள்ளது என்றால்‌, உலகத்தின்‌ மீது அவனுக்கு ஓரளவு 
அதிகாரத்தைத்‌ தேவன்‌ அனுமதித்திருந்தார்‌ என்பது தெளிவாக உள்ளது. 
இந்த விளக்கம்‌, “இந்த உலகத்தின்‌ அதிபதி” (யோவான்‌ 16:11) மற்றும்‌ 
“இப்பிரபஞ்சத்தின்‌ தேவனானவன்‌” (2 கொரிந்தியர்‌ 4:4) என்ற வகையில்‌ 
சாத்தான்‌, வரையறைக்குட்பட்ட அதிகாரத்துடன்‌ இருக்கிறான்‌ என்று 
விவரிக்கும்‌ மற்ற வசனப்பகுதிகளுடன்‌ ஒத்துப்போகிறது. 

வசனம்‌ 10. “அப்பாலே போ சாத்தானே” என்று கூறியதன்‌ மூலம்‌ இயேசு 
தமது பதிலைத்‌ தொடங்கினார்‌. மத்தேயு சுவிசேஷத்தின்‌ பிற்பகுதியில்‌ 
பேதுருவிடம்‌ இயேசு, “எனக்குப்‌ பின்னாகப்போ, சாத்தானே” என்று கூறிய 
வேளையில்‌ இதே போன்ற சொல்விளக்கம்‌ காணப்படுகிறது (16:23). அந்த 
வேளையில்‌ பிசாசானவன்‌, இயேசுவைச்‌ சோதிக்கப்‌ போதுருவைப்‌ பயன்படுத்தி, 
அவர்‌ சிலுவையைத்‌ தவிர்க்கும்படி மீண்டும்‌ ஒருமுறை அவரை இணங்கச்‌ 
செய்ய நாடினான்‌. இந்த சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌, இயேசுவின்‌ பிரசன்னத்தை 
விட்டு நீங்கச்‌ செல்லும்படி சாத்தானிடம்‌ அவர்‌ கூறினார்‌. 

மீண்டும்‌ ஒருமுறை இயேசு, வேதவசனத்தைக்‌ கொண்டு சாத்தானுக்குப்‌ 
பதில்‌ அளித்தார்‌. அவர்‌, செப்துவஜிந்த்‌ வேதாகமத்தில்‌ இருந்து உபாகமம்‌ 6:13ஐ 
மேற்கோள்‌ காண்பித்தார்‌: “ உன்‌ தேவனாயெ கர்த்தரைப்‌ பணிந்துகொண்டு, 








அவர்‌ ஒருவருக்கே ஆராதனை செய்வாயாக: என்று எழுதியிருக்கிற தே.” 
ஒவ்வொரு பதிலிலும்‌ இயேசு, உபாகமம்‌ புத்தகத்தில்‌ இருந்து மேற்கோள்‌ 
காண்பித்தார்‌. இந்த மேற்கோளின்‌ சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌, இஸ்ரவேல்‌ 
மக்களுக்கு எச்சரிக்கை அடங்கி இருந்தது. வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட 
நாட்டிற்குள்‌ மக்கள்‌ பிரவேசித்த பின்னர்‌ அவர்கள்‌, தங்களைக்‌ கர்த்தரே 
தமது உடன்படிக்கையின்‌ வாக்குத்தத்தங்களின்படி ஆசீர்வதித்திருந்தார்‌ 
என்பதை மறந்துபோகும்படி சோதிக்கப்படுவார்கள்‌. மேலும்‌ அவர்கள்‌, 
கானானியரின்‌ தெய்வங்களை ஆராதிக்கும்படி (இது சிலவேளைகளில்‌ அரசியல்‌ 
ஆதாயங்களுக்கானதாக இருக்கலாம்‌) செல்வாக்குச்‌ செலுத்தப்படுவார்கள்‌. 
உபாகமம்‌ 6:14, 15, “உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தருடைய கோபம்‌ உன்மேல்‌ 
மூண்டு, உன்னைப்‌ பூமியில்‌ வைக்காமல்‌ அழித்துப்போடாதபடிக்கு, உங்களைச்‌ 
சுற்றிலும்‌ இருக்கிற ஜனங்களின்‌ தேவர்களாயெ அந்நிய தேவர்களைப்‌ 
பின்பற்றாதிருப்பீர்களாக. உன்‌ நடுவிலிருக்றெ உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தர்‌ 
எரிச்சலுள்ள தேவனாயிருக்கிறாரே” என்று கூறுகிறது. 

தேவனுடைய மக்களான இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌, கானானியரின்‌ தெய்வங்களை 
ஆராதித்ததன்‌ மூலம்‌ மறுபடியும்‌ தவறிப்போயிருக்கையில்‌, தேவனுடைய 
குமாரனாகிய இயேசு, பிதாவுக்கான தமது அர்ப்பணித்தலில்‌ முற்றிலும்‌ 
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உண்மையுள்ளவராக இருந்தார்‌. அவர்‌ சாத்தானைத்‌ தாழவிழுந்து வணங்க 
மறுத்துவிட்டார்‌.”? தேவனுக்கு முழுமையான ஓப்புக்கொடுத்தல்‌ என்பதே 
அரியணைக்கு அவருடைய ஓரே பாதை வழியாக இருந்தது. மோரீஸ்‌ அவர்கள்‌, 
“ஒருவருக்கே” என்ற வார்த்தையின்‌ மீது கவனத்தைத்‌ தரவழைத்தார்‌. அவர்‌, 





“ஒருவருக்கே என்பது முக்கியமான வார்த்தையாக உள்ளது. சாத்தானை இயேசு 
வணங்கினால்‌, அவருக்கு உலகம்‌ முழுவதின்‌ மீதான ஆளுகையை வழங்குவதாகச்‌ 
சாத்தான்‌ கூறினான்‌, ஆனால்‌ இயேசுவானவர்‌, தேவன்‌ ஒருவரை மாத்திரமே 
ஆராதித்தார்‌, அப்போது வானத்திலும்‌ பூமியிலும்‌ சகல அதிகாரமும்‌ அவருக்குக்‌ 
கொடுக்கப்பட்டது (28:18) என்பது, சிந்திக்கத்‌ தகுதியானதாக உள்ளது” என்று 
எழுதினார்‌.”' இறிஸ்து கிரீடத்தை அணிந்துகொள்ள முடிவதற்கு முன்னர்‌, அவர்‌ 
சிலுவையைச்‌ சுமக்க வேண்டியிருந்தது. உண்மைத்தன்மைக்கான அவரது 
உதாரணத்தைப்‌ பின்பற்றுதல்‌ (1 பேதுரு 2:21-25) என்பதே, நாம்‌ “ஜீவகிரீடத்தை” 
(வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 2:10) அணிந்துகொள்ளக்‌ கூடுவதற்கான ஒரே 
வழியாக உள்ளது. 





முடிவுரை (4:11) 


11அப்பொழுது பிசாசானவன்‌ அவரை விட்டு விலகிப்போனான்‌, உடனே 
தேவதூதர்கள்‌ வந்து அவருக்குப்‌ பணிவிடை செய்தார்கள்‌. 


வசனம்‌ 11. மூன்றாவது சோதனையைத்‌ தொடர்ந்து, இயேசுவின்‌ 
கட்டளைப்படி (4:10), பிசாசானவன்‌ அவரை விட்டு விலகிப்போனான்‌. 
“பிசாசானவன்‌ சோதனையெல்லாம்‌ முடிந்தபின்பு, சிலகாலம்‌ அவரை 
விட்டு விலகிப்போனான்‌” என்று லூக்கா 4:13ம்‌ வசனம்‌ பதிவு செய்துள்ளது. 
வனாந்தரத்தில்‌ சோதனைகள்‌ என்பவை மாத்திரமே இயேசு அனுபவித்த 
சோதனைகளாக இருக்கவில்லை. அவர்‌ “எல்லாவிதத்திலும்‌ நம்மைபோல்‌ 
சோதிக்குப்பட்டும்‌, பாவமில்லாதவராயிருக்கிறார்‌” (எபிரெயர்‌ 4:15). 
சிலுவைக்குச்‌ செல்லும்‌ வழி முழுவதிலும்‌ இயேசுவைச்‌ சாத்தான்‌ சோதித்தான்‌. 
யூதர்களின்‌ கும்பல்‌ ஒன்று, அவரை இராஜாவாகும்படி வற்புறுத்த முயற்சி 
செய்தபோது (யோவான்‌ 6:15), கூட்டங்கள்‌ அடையாளங்களை நாடியபோது 
லூக்கா 11:29), மற்றும்‌ சிலுவையை அவர்‌ தவிர்த்துவிடும்படி அவரது சொந்த 
சீஷா்களில்‌ ஒருவரே அவரைச்‌ சோதித்தபோது (16:21-23), அவர்‌ சோதிக்கப்‌ 
பட்டிருக்கலாம்‌. அவர்‌ சிலுவையில்‌ தொங்கிய வேளையில்கூட, “தேவாலயத்தை 
இடித்து, மூன்று நாளைக்குள்ளே கட்டுகிறவனே, உன்னை நீயே ரட்‌ சித்துக்கொள்‌; 
நீ தேவனுடைய குமாரனானால்‌ சிலுவையிலிருந்து இறங்கிவா” (27:40) என்று 
கூவிய கும்பலின்‌ மூலமாகச்‌ சாத்தானுடைய சோதனைகள்‌ கேட்கப்பட 
முடிந்தது. ஆத்துமாக்களுக்கான தனது தேடுதலில்‌ சாத்தான்‌, தனது இரையைத்‌ 
தொடர்ந்து பிடிக்கும்‌ காட்டு மிருகம்‌ போல்‌ இருக்கிறான்‌ (1 பேதுரு 5:8). 

சாத்தான்‌ சென்றபின்பு, தேவதூதர்கள்‌ வந்து, அவருக்குப்‌ பணிவிடை 
செய்தார்கள்‌. எபிரெயருக்கு நிருபத்தை எழுதியவர்‌, தூதர்கள்‌ “பணிவிடை 
ஆவிகளாயிருக்கிறார்கள்‌”?” என்று குறிப்பிட்டார்‌ (எபிரெயர்‌ 1:14). 
நிச்சயமாகவே அவர்கள்‌, கெத்செமெனேயில்‌ இயேசு ஊக்கமாக ஜெபித்தபின்பு, 
ஒரு தூதன்‌ செய்தது போன்றே (லூக்கா 22:43), இங்கு இயேசு சாத்தானால்‌ 
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சோதிக்கப்பட்ட பின்பு, அவரை ஊக்குவித்தனர்‌. 


௮ பாடங்கள்‌ “5444 


சோதனையின்‌ வேளைகளில்‌ (4:1-7 1) 

ஒருவேளை, இயேசுவுக்கு நேர்ந்த சோதனைகளைப்‌ பற்றி வாசிப்பதில்‌ 
நாம்‌, சாத்தான்‌, உபவாசித்தல்‌ மற்றும்‌ சோதனைகளின்‌ இயல்பு ஆகியவற்றைப்‌ 
பற்றிக்‌ கேள்விகளைக்‌ கேட்டிருக்கலாம்‌. மத்தேயு 4:1-11ஐ நாம்‌ படிக்கையில்‌ 
இவற்றின்மீது நாம்‌ கவனம்‌ செலுத்துவோமாக. 

நமத உண்மையான சிறி யார்‌? உண்மையிலேயே நமது எதிராளி 
யார்‌ என்பது பற்றி உணர்வுடன்‌ இருத்தல்‌, நமக்கு முக்யெமானதாக உள்ளது. 
சாத்தான்‌ வஞ்சிப்பவனாக இருக்கிறான்‌. அவன்‌ “அதிமுதற்கொண்டு 
மனுஷகொலைபாதகனாயிருக்கிறான்‌” மற்றும்‌ “பொய்யானும்‌ பொய்யுக்குப்‌ 
பிதாவுமாயிருக்கிறான்‌” என்று இயேசு கூறினார்‌ (யோவான்‌ 8:44). ஒருவேளை 
அவன்‌, சிகப்பு உடையணிந்து கொம்புகளும்‌ வாலும்‌ உடையவனாக, தன்னப்‌ 
பார்த்து மக்கள்‌ சிரிக்கக்‌ காரணமாகும்படி செய்யும்‌ அதே வேளையில்‌, அவன்‌ 
தனது பேய்த்தனமான வேலையைச்‌ செய்கிறான்‌ என்பது அவனது மாபெரும்‌ 
வித்தையாக இருக்கலாம்‌. அவன்‌ பொல்லாங்கை நல்லதாகத்‌ தோன்றும்படி 
செய்து நம்மை வஞ்சிக்கிறான்‌ (ஏசாயா 5:20). ஆபாச இலக்கியத்தை அவன்‌ “கலை” 
என்றும்‌ பாவத்தை “நெறிபிறழ்வு” என்றும்‌, விபசாரத்தை “அர்த்தம்‌ நிறைந்த 
உறவு” என்றும்‌ ஓரினச்‌ சேர்க்கையை “மாற்று வாழ்வு நடை” என்றும்‌, மதுபானம்‌ 
அருந்துதலை “சமூக நிகழ்வு” என்று அழைக்கிறான்‌. அவன்‌ தனது கபடமான 
செயல்களைச்‌ செய்வதற்கு மக்களை வேலைக்கு அமர்த்துகிறான்‌. அவனது 
ஊழியர்கள்‌ “கிறிஸ்துவின்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌” என்ற வகையில்‌ தோற்றம்‌ 
அளிக்கும்படி மாற்றப்படக்கூடும்‌ என்றும்‌ அவர்கள்‌ “ஒளியின்‌ தூதனுடைய 
வேஷத்தை” தரித்து வரக்கூடும்‌ என்றும்‌ பவுல்‌ எச்சரித்தார்‌ (2 கொரிந்தியர்‌ 11:13, 
14). நல்ல பேச்சாளர்கள்‌ “பிசாசுகளின்‌ உபதேசங்களை” (1 தீமோத்தேயு 4:1, 2) 
பிரசங்கித்தலின்‌ மூலம்‌ பெரும்‌ கூட்டமான மக்களைத்‌ திரட்டலாம்‌. அவர்கள்‌ 
“மாய்மலத்தில்‌ பொய்களையும்‌” பாதி சத்தியங்களையும்‌ பேசுகின்றனர்‌. அவர்கள்‌ 
அன்பையும்‌ ஐக்கியத்தையும்‌ பற்றிப்‌ பேசும்‌ அதேவேளையில்‌ வெறுப்பு மற்றும்‌ 
பிரிவினை ஆகியவற்றிற்குக்‌ காரணமாக முடியும்‌. 

உபவாசித்தல்‌ பற்றிய விஷயம்‌ என்ன? பெரும்பான்மையான 
கிறிஸ்தவர்களுக்கு, உபவாசம்‌ என்பது புறக்கணிக்கப்பட்ட காரியமாகவும்‌ 
நடைமுறையாகவும்‌ உள்ளது, இருப்பினும்‌ இது பழைய மற்றும்‌ புதிய என்ற 
இரண்டு ஏற்டாடுகளிலும்‌, போதிக்கப்பட்டு செயல்படுத்தப்பட்ட ஒரு வேதாகமப்‌ 
பாடக்கருத்தாக உள்ளது. நமது வேத வசனப்பகுதியில்‌ நாம்‌ காணுறெபடி, இயேசு 
உபவாசித்தார்‌. அவர்‌ தமது சீஷர்களையும்‌ உபவாசிக்கும்படி ஊக்குவித்தார்‌ 
(6:16-18; 17:21). தார்சு நகரத்து சவுல்‌ (பவுல்‌) உபவாசித்தான்‌ (நடபடிகள்‌ 9:9) 
மற்றும்‌ அவர்‌ சிலவேளைகளில்‌ சுவிசேஷத்தின்‌ நிமித்தம்‌ பசியுற்றிருந்தார்‌ 
(2 கொரிந்தியர்‌ 6:5; 11:27). உபவாசித்தல்‌ (ஒருவேளை உணவைக்‌ காட்டிலும்‌ 
அதிகமாக, உடல்ரீதியான நெருக்கமான தொடர்பில்‌ இருந்து விலகியிருத்தலை 
இது குறிப்பிடலாம்‌) என்பது கணவர்களும்‌ மனைவிகளும்‌ கடைப்பிடிக்க ஒரு 
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நல்ல செயலாக இருக்கும்‌ என்று பவுல்‌ மறைமுகமாக உணர்த்தினார்‌ எனலாம்‌ 
(1 கொரிந்தியர்‌ 7:5). தொடக்ககால சபையார்‌ முக்கியமான முடிவுகளை 
மேற்கொள்வதற்கு முன்னர்‌ உபவாசித்தனர்‌ (நடபடிகள்‌ 13:2; 14:23). 

உபவாசத்தை இயேசு, தம்மைப்‌ பின்பற்றுபவர்களுக்கு பொதுவான 
கடமையாக இணைக்கவில்லை, ஆனால்‌ யூதர்கள்‌ மத்தியில்‌ பொதுவாக இருந்த 
அந்த வழக்கத்தை முறைப்படுத்தினார்‌ (6:16-18). அவர்‌ தவறான வகையிலான 
உபவாசத்தைக்‌ கண்டனம்‌ செய்தார்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ உபவாசித்தலைக்‌ கண்டனம்‌ 
பண்ணவில்லை என்பது நிச்சயம்‌. அவர்‌, “நீங்கள்‌ உபவாசம்‌ இருந்தால்‌ ...”” 
என்று கூறவில்லை, ஆனால்‌ மாறாக, “நீங்கள்‌ உ௨பவாசிக்கும்போது' என்றே 
கூறினார்‌ (6:16; என்னால்‌ வலியுறுத்தம்‌ கூட்டப்பட்டுள்ளது). தாம்‌ 
பரலோகத்திற்குத்‌ திரும்பிச்‌ சென்றபின்பு, தமது சீஷர்கள்‌ உபவாசிப்பார்கள்‌ 
என்றும்‌ அவர்‌ மறைமுகமாக உணர்த்தினார்‌ (9:14, 15; மாற்கு 2:18-20; லூக்கா 
5:33-35). 

உபவாசித்தல்‌ என்பது உபவாசித்தலுக்காக இல்லை; இது மனநிலையின்‌ 
எண்ணப்போக்கு மற்றும்‌ இருதயத்தின்‌ நிலைப்பாடு ஆகியவற்றைத்‌ 
தெளிவாக்குகிறது. உபவாசியாது இருத்தலினால்‌ நாம்‌, பல ஆவிக்குரிய 
பலன்களை இழக்கலாம்‌. கை 14. வுட்ஸ்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


தக்க வகையில்‌ ஈடுபட்டால்‌, உபவாசம்‌ என்பது ஆவிக்குரிய 
ஆசீர்வாதத்தின்‌ ஆதாரமூலமாக இருக்கக்‌ கூடும்‌, இது மனவிருப்பத்தை 
ஒழுங்குபடுத்துதலாகவும்‌, உள்ளான பலத்தையும்‌ ஆற்றலையும்‌ 
உண்டாக்குகிற ஒரு பயிற்சியாகவும்‌ உள்ளது. நம்மில்‌ பலர்‌ 
அவ்வப்போது, உலப்பிரகாரமான விருப்பம்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ மற்றும்‌ 
மாம்சப்பிரகாரமான பசிவிருப்பத்தையும்‌, நமது இருதயத்தில்‌ இருந்து 
தீர்மானமாக எடுத்துப்போட்டுவிட்டு, ஜெபத்திலும்‌ உபவாசத்திலும்‌ 
தேவனுக்கு மிகவும்‌ அண்மையில்‌ நெருங்கி, வாழ்வில்‌ அவரது ஆதரவையும்‌ 
வழிகாட்டுதலையும்‌ உரிமைகோர வேண்டும்‌. இப்படிப்பட்ட ஒரு 
அனுபவம்‌, நம்‌ யாவரையும்‌ எல்லையற்ற வகையில்‌ பலமானவர்களாகவும்‌, 
விசுவாசத்தில்‌ செல்வந்தர்களாகவும்‌, கிறிஸ்தவ வாழ்வை வாழ்வதற்கு 
மேன்மையான வகையில்‌ தேவையானவற்றைப்‌ பெற்றவர்களாகவும்‌ 
ஆக்கும்‌.” 
உபவாசத்தின்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட பலன்களின்‌ கண்ணோக்கில்‌ 
அதை நாம்‌ ஆழ்ந்து சிந்திப்பது நலமாக இருக்கும்‌. உபவாசித்தல்‌ என்பது, 
பின்வருவன போன்ற பல சூழ்நிலைகளில்‌, ஞானமுள்ளதாகவும்‌ பயன்‌ 
நிறைந்ததாகவும்‌ உள்ளது: 
1. ஒருவர்‌ சோதிக்கப்பட்டு மற்றும்‌ துன்பத்தினால்‌ பாட்சிக்கப்பட்டு 
அல்லது உபத்திரவப்‌ படுத்தப்பட்டு இருக்கும்போது. 
2. கிறிஸ்தவர்‌ ஒருவர்‌, தமது கிறிஸ்தவ வாழ்வில்‌ அலட்சியப்போக்கு 
வளருவதாக உணரும்போது. 
3. சபைக்கு இடர்ப்பாடு வருறெபோது. 
4. சபையில்‌ மூப்பர்களை அல்லது உதவிக்காரர்களை அல்லது ஒரு 
பிரசங்கியாரைக்‌ தேர்ந்து எடுத்தல்‌ போன்ற, முதன்மையான 
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பகுதிகள்‌ பற்றிய முடிவுகள்‌ ஏற்படுத்தப்படும்போது. 
5. ஒருவர்‌ தமது சொந்த வாழ்வில்‌ முக்கியமான முடிவை 
மேற்கொள்ளும்போது. 


சாத்தான்‌ நம்மை எவ்வாறு சோதிக்கொன்‌? இயேசு நம்மைப்‌ 
போன்றே சோதிக்கப்பட்டார்‌ என்று அடிக்கடி சுட்டிக்காண்பிக்கப்படுவது 
உண்டு. அதாவது, சாத்தான்‌ நம்மீது பயன்படுத்தும்‌ அதே வழிமுறைகளை 
இயேசுவின்‌ மீதும்‌ பயன்படுத்தினான்‌: மாம்சத்தின்‌ இச்சை, கண்களின்‌ இச்சை 
மற்றும்‌ ஜீவனத்தின்‌ பெருமை (1 யோவான்‌ 2:16). ஏவாளையும்‌ இவ்வாறே 
சாத்தான்‌ சோதித்தான்‌. அந்தக்‌ கனி “புசிப்புக்கு நல்லது” என்று அவள்‌ 
கண்டபோது, முதலில்‌ அவள்‌ மாம்சத்தின்‌ இச்சையினால்‌ சோதிக்கப்பட்டாள்‌. 
இரண்டாவதாக, அது “பார்வைக்கு இன்பமாக இருந்ததாக” அவள்‌ கண்டாள்‌. 
கடைசியாக அது, “புத்தியைத்‌ கெளிவிக்கிறதற்கு இச்சிக்கப்படத்‌ தக்கதாகவும்‌ 
இருந்தது” (ஆதியாகமம்‌ 3:6). கற்களை அப்பங்களாக்கும்படி சாத்தான்‌ 
இயேசுவிடம்‌ கூறியபோது (மத்தேயு 4:3), அவர்‌ மாம்சத்தின்‌ இச்சையினால்‌ 
சோதிக்கப்பட்டார்‌. தேவாலயத்தின்‌ உச்சியில்‌ இருந்து குதிக்கும்படி 
கூறப்பட்ட சோதனை ஜீவனத்தின்‌ பெருமைக்கானதாக இருந்தது (4:௦. 
உலகத்து இராஜ்யங்கள்‌ யாவற்றையும்‌ அவருக்குச்‌ சாத்தான்‌ காண்பித்து 
அவற்றை அவருக்கு அளிப்பதாகக்‌ கூறியபோது, அவர்‌ கண்களின்‌ இச்சை 
என்ற சோதனைக்கு உட்பட்டார்‌ (4:8). யாக்கோபு, “அவனவன்‌ தன்தன்‌ 
சுய இச்சையினாலே இழுக்கப்பட்டு, சிக்குண்டு, சோஇிக்கப்படுகிறான்‌. 
பின்பு இச்சையானது கர்ப்பந்தரித்து, பாவத்தைப்‌ பிறப்பிக்கும்‌, பாவம்‌ 
பூரணமாகும்போது, மரணத்தைப்‌ பிறப்பிக்கும்‌” என்று எழுதினார்‌ (யாக்கோபு 
1:14, 15). 

சோதிக்கப்படுதல்‌ என்பது பொதுவான அனுபவமாக உள்ளது (1 கொரிந்தியர்‌ 
10:13). சோதனையை நாம்‌ சந்தித்தே ஆக வேண்டும்‌ என்றிருக்கையில்‌, நாம்‌ 
அதற்கு இணங்கிவிடக்‌ கூடாது. இயேசு செய்தது போன்றே, ஆவியின்‌ 
பட்டயத்தை (எபேசியர்‌ 6:17) அணிந்தவர்களாக, நாம்‌ சோதனையை எதிர்த்து 
நிற்க முடியும்‌. 

தொது. பறை; 4:1-11 பற்றிய படிப்பு, பின்வரும்‌ பாடங்களைக்‌ கருத்தாகத்‌ 
தெரிவிக்றெது: 


1. நமது மிகப்பெரிய எதிராளியான சாத்தான்‌, உண்மையில்‌ 
இருப்பவனாகவும்‌ கருணை இல்லாதவனாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. 

2. இயேசு உபவாசித்தார்‌ ஆனால்‌ மனிதரால்‌ புகழப்பட வேண்டும்‌ 
என்பதற்காக உபவாசித்தலைக்‌ கண்டனம்‌ செய்தார்‌. 

3. சோதிக்கப்படுதல்‌ என்பது தன்னில்‌ பாவமாக இருப்பதில்லை. 

4. மாம்சத்தின்‌ இச்சை, கண்களின்‌ இச்சை மற்றும்‌ ஜீவனத்தி 
ன்‌ பெருமை ஆகியவற்றின்‌ மூலமாகச்‌ சாத்தான்‌ நம்மைச்‌ 
சோதிக்கிறான்‌. 

5. நாம்‌ தேவனுடைய சித்தத்தை அறிதலாலும்‌ அதைச்‌ செய்தலாலும்‌ 
சோதனைகளின்‌ மீது வெற்றிபெறலாம்‌ (4:4, 7, 10). 

6. சோதனையின்மீது வெற்றி என்பது இனிய பலன்களைக்‌ 
கொண்டுவருகிறது (4:11).22 
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சோதனையை எதிர்த்து 


நிற்குதல்‌ (4:1-11) 

இயேசு சோதிக்கப்பட்டது பற்றிய வரலாறு, (மத்தேயு, மாற்கு மற்றும்‌ 
லூக்கா என்ற) மூன்று சுவிசேஷ எழுத்தாளர்களால்‌ குறிப்பிடப்‌ பட்டுள்ளது. 4 
சோதனையை நாமும்‌ வெற்றிகொள்ளும்படி, அதை இயேசு தாம்‌ சந்தித்து 
வெற்றிகொண்ட தை, நாம்‌ அறிய வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ விரும்பினார்‌ என்பது 
தெளிவு. இந்த வரலாற்றில்‌ நாம்‌, சோதனை பற்றிய பின்வரும்‌ உண்மைகளைக்‌ 
கற்கிறோம்‌: 

Qs armbar WONG SGD PIE ண்ட AT Guth 
இயேசு ஞானஸ்நானம்‌ பெற்ற உடனே, அவர்‌ “பிசாசினால்‌ சோதிக்கப்படுவதற்கு 
ஆவியானவராலே வனாந்தரத்திற்குகாகக்‌ கொண்டுபோகப்பட்டார்‌” (4:1). 
அவ்வாறே, ஆவிக்குரிய மன எழுச்சிக்குரிய நமது வேளைகளும்கூட. பரீட்சை 
மற்றும்‌ சோதிக்கப்படுதல்‌ ஆகியவற்றின்‌ இருளான காலகட்டங்களினால்‌ 
அடிக்கடி பின்கொடரப்படுகின்றன. 

இது பகுத்தறிவுச்‌ கந்தனை என்ற வகையில்‌ அடிக்கடி தன்னை 
மறைத்துக்கொய்கறெது (4:3-10). இயேசு தமது சூழ்நிலையைப்‌ பகுத்தறியும்படியும்‌ 
குறைந்தபட்சத்‌ தடையுள்ள பாதையை மேற்கொள்ளும்படியும்‌ செய்யச்சாத்தான்‌ 
முயற்சித்தான்‌. நாம்‌ பகுத்தறியும்போது, நாம்‌ செய்யக்‌ கூடாத சிலவற்றைச்‌ 
செய்வதற்கு நமக்கு நாமே சாக்குப்போக்குக்‌ கூற முயற்சி செய்கிறோம்‌. 

இத பேப்தீதனைமான இயல்பைக்‌ கொண்ளைளது. வல்லமை அல்லது 
சந்தோஷம்‌ என்பதற்காக நமது விருப்பத்தின்‌ மூலமாகச்‌ சாத்தான்‌ நம்மைக்‌ 
கவர்ந்து மயக்கலாம்‌. 

இதை நாம்‌ தோற்கடிக்க வேண்டும்‌ என்றால்‌, இது ுகம்‌ 
முகப்‌ சந்திக்க வேண்டும்‌. இயேசு தமக்கு ஏற்பட்ட சோதனைகளைத்‌ 
தேவனுடைய வசனத்தைக்‌ கொண்டு தைரியமாகச்‌ சந்தித்தார்‌. கடைசியில்‌ 
சாத்தான்‌ “சோதனையெல்லாம்‌ முடிந்தபின்பு, சிலகாலம்‌ அவரை விட்டு 
விலகிப்போனான்‌” (லூக்கா 4:13). யாக்கோபு, “ஆகையால்‌, தேவனுக்குக்‌ 
கீழ்ப்படிந்திருங்கள்‌; பிசாசுக்கு எதிர்த்து நில்லுங்கள்‌, அப்பொழுது அவன்‌ 
உங்களைவிட்டு ஓடிப்போவான்‌” என்று எழுதினான்‌ (யாக்கோபு 4:7). 


இயேசு சோதிக்கப்பட 


முடிந்ததா? (4:1-11) 

பாவம்‌ செய்யும்படி இயேசு சோதிக்கப்பட முடிந்ததா இல்லையா 
என்பது, பதில்‌ அளிக்கச்‌ சுலபமான கேள்வியாக இருப்பதில்லை. சம அளவு 
கல்வித்தகுதி உள்ள மனிதர்கள்‌, இந்த விஷயத்தில்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ கருத்து 
வேறுபடுகின்றனர்‌. பாவம்‌ செய்யும்படி இயேசு சோதிக்கப்பட முடிந்திருக்கும்‌ 
என்ற கருத்தை மறுப்பவர்களில்‌ பெரும்பான்மையானோர்‌, “சோதிக்கப்படுதல்‌” 
என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ பட்டுள்ள வார்த்தை, “பரீட்சிக்கப்படுதல்‌”” அல்லது 
“பரிசோதிக்கப்படுதல்‌” என்றும்‌ மொழிபெயர்க்கப்படக்‌ கூடும்‌ என்ற கருத்தைச்‌ 
சுட்டிக்காண்பித்துப்‌ பதில்‌ அளிக்கின்றனர்‌. 

எபிரெயருக்கு நிருபத்தை எழுதியவர்‌, இயேசு “எல்லாவிதத்திலும்‌ 
நம்மைப்போல்‌ சோதிக்கப்படும்‌, பாவமில்லாதவராயிருக்கிறார்‌” என்று 
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கூறினார்‌ (எபிரெயர்‌ 4:15). அவர்‌ பாவம்‌ செய்திருக்க முடியும்‌, ஆனால்‌ பாவம்‌ 
செய்யவில்லை என்று இந்தக்‌ கூற்று மறைமுகமாக உணர்த்துகிறது. அவர்‌ பாவம்‌ 
செய்திருக்க முடியாது என்றால்‌ அவர்‌, பாவம்‌ செய்யவில்லை என்ற உண்மை, 
எதையாவது அர்த்தப்படுத்த வேண்டியது ஏன்‌ அவசியமாயிருக்கிறது? இணங்கிச்‌ 
செல்வதற்கு வாய்ப்பு இல்லாத இடத்தில்‌ பாவம்‌ செய்வதற்கான சோதனை 
எதுவும்‌ இருக்க முடியாது. 4. லியோ போல்ஸ்‌ அவர்கள்‌, இயேசுவுக்கு ஏற்பட்ட 
“சோதனைகள்‌ அவரது ஞானஸ்நானத்தைப்‌ போன்றே உண்மையானவையாக 
இருந்தன” என்று எழுதினார்‌.”? 

கிறிஸ்துவின்‌ இயல்பை நாம்‌ புரிந்துகொள்ளும்போது, இந்தப்‌ பிரச்சனை 
தூர்க்கப்படலாம்‌. இந்த உலகத்தில்‌ வாழ்ந்த எந்த மனிதரில்‌ இருந்தும்‌ இயேசு 
வேறுபட்டிருந்தார்‌. அவர்‌ தெய்வீகத்தையும்‌ மனுஷீகத்தையும்‌ ஒன்றிணைத்தார்‌: 
தேவனுடைய குமாரன்‌ மற்றும்‌ மனுஷ குமாரன்‌. நம்மைப்‌ போலின்றி, அவர்‌ 
தெய்வீகம்‌ மற்றும்‌ மனுஷீகம்‌ என்ற இரட்டை இயல்பைக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 
இது இவ்வாறு இல்லாதிருந்தால்‌, அவர்‌ சிலுவையில்‌ மரித்திருக்க முடியாது. 
தெய்வீகத்துவம்‌ மரிக்க இயலுமா? இயேசு மரித்தார்‌; அவர்‌ தமது மனித 
இயல்பை விட்டுக்கொடுத்தார்‌ (காண்க யோவான்‌ 10:17, 18; லூக்கா 23:46). 
நாம்‌ செய்வது போன்றே இயேசுவும்‌, நமது மனித இயல்பு மற்றும்‌ மனவிருப்பம்‌ 
ஆகியவற்றுடன்‌ மாத்திரம்‌, சோதனையை எதிர்கொண்டார்‌. 








கிறிஸ்துவுக்கு ஏற்பட்ட சோதனைகள்‌ (4:1-11) 

கிறிஸ்துவின்‌ ஞானஸ்நானத்தின்போது, பரலோகத்தில்‌ இருந்து வந்த 
சத்தம்‌, கிறிஸ்துவின்‌ தெய்வீகத்துவத்தை அறிவித்திருந்தது. பிதாவானவர்‌, 
“இவர்‌ என்னுடைய நேசகுமாரன்‌, இவரில்‌ பிரியமாயிருக்கிறேன்‌” என்று 
கூறினார்‌ (3:17). இதற்குப்‌ பின்பு உடனடியாக, ஆவியானவரால்‌ இயேசு 
வனாந்தரத்திற்கு வழிநடத்தப்பட்டார்‌, அங்கு அவர்‌ சாத்தானால்‌ 
சோதிக்கப்பட்டார்‌. சோதனை ஒவ்வொன்றைச்‌ சந்திக்கும்போது இயேசு, தாம்‌ 
தேவனுக்கு உண்மையுள்ள மகனாக இருப்பதை நிரூபித்தார்‌. இதன்‌ விளைவாக, 
அவர்‌ சிலுவைக்குச்‌ செல்லும்‌ தமது வழியில்‌ தம்மைப்‌ பிசாசானவன்‌ தடுக்க 
அனுமதிக்கவில்லை, அங்கு /சிலுவையில்‌/ தான்‌ அவர்‌ பிதாவின்‌ சித்தத்தை 
நிறைவேற்றி உலகத்தின்‌ மீட்பராக இருந்தார்‌. 

முதல்‌ பார்வையில்‌, இயேசுவுக்கு நேர்ந்த சோதனைகள்‌, நமது சொந்த 











அனுபவத்திற்கு அந்நியமானதாகக்‌ காணப்படலாம்‌. கற்களை அப்பமாக்கும்‌ 
வல்லமை நம்மிடம்‌ இல்லை, மற்றும்‌ நாம்‌, ஒரு உயரமான கட்டிடத்தில்‌ இருந்து 
குதிக்கவோ அல்லது சாத்தானை ஆராதிக்கவோ விரும்புவதில்லை. இருப்பினும்‌, 
இங்கு குறிப்பிடப்‌ பட்டுள்ளபடி, “தேவனைவிடக்‌ குறைவாக தேவனை 
நடத்துதலுக்கான சோதனை என்பது, இயேசு நம்முடன்‌ பகிர்ந்து கொண்ட 
சோதனையாக, அடிப்படையில்‌, கீழாக இருக்கது. 26 நிச்சயமாகவே நாம்‌ 
யாவரும்‌ நமது வாழ்வில்‌ இந்த போராட்டத்தை அடையாளப்படுத்த முடியும்‌. 

இருந்தபோதிலும்‌, இயேசுவுக்கு நேர்ந்த சோதனைகளை நாம்‌ அதிகம்‌ 
நெருக்கமாகக்‌ கண்ணோக்கினால்‌, நமது சொந்த சூழ்நிலைக்கு இணைவுகளைக்‌ 
கண்டறிய முடியும்‌. (1) இயேசுவின்‌ பலவீனமான மற்றும்‌ பசியான வேளையில்‌ 
அவரை சாத்தான்‌ அணுகு, சட்டப்பூர்வமான விருப்பத்தைச்‌ சட்டப்பூர்வமான 
வழியில்‌ திருப்திப்படுத்திக்‌ கொள்ளுமாறு அவரைச்‌ சோதித்தான்‌ (4:3). சாத்தான்‌ 
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- நம்மை, களவு செய்யும்படி, வேசித்தனம்‌ பண்ணும்படி அல்லது மற்ற 
குற்றங்களைச்‌ செய்யும்படி சோதுப்பதன்‌ மூலம்‌ - இதே வியூகத்தைத்‌ தொடர்ந்து 
பயன்படுத்துகிறான்‌. (2) இயேசு தமது அடையாளத்தை நிரூபிக்கும்படி அவரை 
சாத்தான்‌ சோதித்தான்‌ (4:5, 6. அவன்‌ இன்னமும்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ நமது 
மேட்டிமை உணர்விற்கு வேண்டுகோள்‌ விடுத்து, புண்படுத்துதல்‌ நிறைந்த 
விஷயங்களைக்‌ கூறுதல்‌ மூலம்‌ அல்லது முட்டாள்தனமான சாதனைகளை முயற்சி 
செய்தல்‌ மூலம்‌ மற்றவர்களைவிட நாம்‌ உயர்வானவர்கள்‌ என்று நிரூபிக்கும்படி 
நம்மைச்‌ சோதிக்கிறான்‌. (3) சுலபமான வழியை மேற்கொள்ளும்படி - 
சிலுவையின்றியே கிரீடத்தை ஆதாயப்படுத்திக்கொள்ளும்படி - இயேசுவை 
சாத்தான்‌ சோதித்தான்‌ (4:8, 9). அவன்‌ இன்னமும்‌ நம்மை, நமது ஒழுக்க 
நெறிகளில்‌ உடன்பாடு காணும்படி, குறைவான எதிர்ப்பு உள்ள பாதையை 
மேற்கொள்ளும்படிச்‌ சோதிக்கிறான்‌. அது ஒரு தேர்வில்‌ ஏமாற்றுதலாகவோ, 
ஒரு “வெள்ளைப்‌ பொய்யை” கூறுதலாகவோ அல்லது சில கடமைகளை 

நிறைவேற்றாது இருப்பதாகவோ இருக்கலாம்‌. 
இயேசுவைப்‌ போன்று நாம்‌, தேவனுக்கு உண்மை நிறைந்த பிள்ளைகளாக 
இருக்கும்படி அமைக்கப்பட்டுள்ளோம்‌ (காண்க கலாத்தியர்‌ 3:26-29). 
கிறிஸ்துவைப்‌ போலின்றி நாம்‌ அடிக்கடி, நாம்‌ எதிர்கொள்ளும்‌ சோதனைகளில்‌ 
தோல்வியடைந்து போய்விடுகிறோம்‌. அதிர்ஷ்டவசமாக, “நம்முடைய 
பலவீனங்களைக்குறித்துப்‌ பரிதபிக்கக்கூடிய” பிரதான ஆசாரியர்‌ நமக்கு 
இருக்கிறார்‌, ஏனெனில்‌ அவர்‌ “எல்லாவிதத்திலும்‌ நம்மைப்போல்‌ 
சோதிக்கப்பட்டு? இருக்கிறார்‌. அவர்‌ “பாவமில்லாதவராயிருக்கிற 
காரணத்தினால்‌, நமது சார்பாகப்‌ பிதாவின்‌ பிரசன்னத்தில்‌ பிரவேசிக்கத்‌ தகுதி 

பெற்றவராக இருக்கிறார்‌ (எபிரெயர்‌ 4:14-16). 
டேவிட்‌ ஸ்டூவர்ட்‌ 


அமைதி மற்றும்‌ தனிமை ஆகியவற்றின்‌ 
ஒழுக்கங்கள்‌ (4:1-11) 

கூச்சல்‌ மிகுந்த, அவசரமான ஒரு உலகத்தில்‌ நாம்‌ வாழ்வதால்‌, அமைதியின்‌ 
ஒழுக்கத்தை மேம்படுத்திக்‌ கொள்வது அவசியமாக உள்ளது. சிலவேளைகளில்‌ 
நாம்‌, நம்மைச்‌ சுற்றிலும்‌ உள்ள உலகத்தில்‌ இருந்து வேண்டுமென்றே பின்சென்று, 
மக்கள்‌ பேசிக்கொண்டிராக, தொலைக்காட்சி, வானொலி, குறுந்தகடு 
இசைப்பான்‌ அல்லது அலைபேசி இராத இடத்திற்குச்‌ செல்ல வேண்டும்‌ இந்தத்‌ 
தொழில்‌ நுட்பங்கள்‌ இல்லாதபோது நாம்‌ எவ்வாறு வாழ்ந்தோம்‌? 

தனிமையின்‌ ஒழுக்கத்தை நாம்‌ நடைமுறைப்‌ படுத்தக்‌ கற்றுக்கொள்ள 
வேண்டும்‌. நாம்‌ ஒரு “மூடிய அறைக்குள்‌” சென்று, இடையூறுகள்‌ எதுவும்‌ 
இன்றி, ஆவிக்குரிய விஷயங்கள்‌ பற்றிய தியானம்‌ மற்றும்‌ ஜெபம்‌ ஆகியவற்றில்‌ 
சிலநேரங்களைச்‌ செலவிட வேண்டும்‌. 

இந்த ஒழுக்கங்களை நாம்‌ நடைமுறைப்‌ படுத்த வேண்டியது ஏன்‌? இங்கு 
சில காரணங்கள்‌ தரப்படுகின்றன: 


1. இயேசுவினால்‌ முன்‌ அமைக்கப்பட்ட உதாரணங்களை நாம்‌ 
பின்பற்றுவோம்‌ (4:1; மாற்கு 1:35; லூக்கா 4:42). 
2. தேவனிடத்தில்‌ நாம்‌ கிட்டிச்‌ சேர்வோம்‌ (சங்கதம்‌ 46:10; யாக்கோபு 
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4:7, 8). 

3. மனரீதியாக, உடல்ரீதியாக, ஆவிக்குரிய வகையில்‌ மற்றும்‌ 
உணர்வுரீதியாக, நாம்‌ பெலப்படுத்தப்படுவோம்‌ லூக்கா 2:52). 

4. நமது வாழ்விற்குத்‌ தேவனுடைய சித்தத்தைக்‌ கண்டறிவதில்‌ நாம்‌ 
நேரத்தைச்‌ செலவிடுவோம்‌. 

5. அறியாதவற்றை எதிர்கொள்ளக்‌ கூடுவதில்‌ நாம்‌ சிறந்தவர்கள்‌ 
ஆவோம்‌. 
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8 
இழயசுவின்‌ ஊழியத்தின்‌ 
தொடக்கம்‌ 


[4:12-25) 


இயேசு சாத்தானால்‌ சோதிக்கப்பட்ட பின்பு (4:1-11), ஆனால்‌ 
ஏரோது அந்திப்பாவினால்‌ யோவான்‌ பிடிக்கப்பட்டு சிறையில்‌ அடைக்கப்‌ 
படுவதற்கு முன்பு (4:12; காண்க 14:3-5), இயேசு யோவான்‌ 1:19-3:36ல்‌ பதிவு 
செய்யப்பட்டுள்ள தமது ஊழியத்தில்‌ ஈடுபட்டார்‌. மாற்கு மற்றும்‌ லூக்கா 
ஆகியோருடன்‌ மத்தேயு அந்த காலவேளையை பற்றி எழுதாமல்‌ கடந்து 
சென்றார்‌. 

இந்தப்‌ பகுதி (4:12-25), இயேசுவின்‌ ஊழியத்திற்கு ஒரு அறிமுகம்‌ என்ற 
வகையில்‌ செயல்படுகிறது மற்றும்‌ இது மலைப்பிரசங்கத்திற்கு வழிநடத்துகிறது 
(5:1-7:29). கப்பார்நகூமில்‌ இயேசு வாசம்பண்ணியது, வேதவாக்கியத்தின்‌ 
நிறைவேற்றம்‌ என்ற வகையில்‌ மத்தேயு சித்தரித்தார்‌ (4:12-17), நான்கு சீஷர்களை 
அழைத்ததைப்‌ பதிவு செய்தார்‌ (4:18-22) மற்றும்‌ அவரது ஊழியம்பற்றியும்‌ 
அதினால்‌ செயல்தாக்கம்‌ பெற்ற வட்டாரங்கள்‌ பற்றியும்‌ ஒரு தொகுப்புரையை 
அளித்தார்‌ (4:23-25). 


கப்பர்நகூமில்‌ வாசம்பண்ணுதல்‌ (4:12-17) 


12யோவான்‌ காவலில்‌ வைக்கப்பட்டான்‌ என்று இயேசு கேள்விப்பட்டு, 
கலிலேயாவுக்குப்‌ போய்‌, 3நாசரேத்தை விட்டு, செபுலோன்‌ நப்தலி என்னும்‌ 
நாடுகளின்‌ எல்லைகளிலிருக்கும்‌ கடற்கரைக்கு அருகான கப்பர்நகூமில்‌ 
வந்து வாசம்பண்ணினார்‌. '*“கடற்கரையருகிலும்‌ யோர்தானுக்கு 
அப்புறத்திலுமுள்ள செபுலோன்‌ நாடும்‌ நப்தலி நாடும்‌ ஆகிய புறஜாதி 
யாருடைய கலிலேயாவிலே, 


இருளில்‌ இருக்கும்‌ ஜனங்கள்‌ பெரிய வெளிச்சத்தைக்‌ கண்டார்கள்‌; 
மரண இருளின்‌ திசையிலிருக்றெவர்களுக்கு வெளிச்சம்‌ உதித்தது 
என்று, 

ஏசாயா தீர்க்கதரிசியினால்‌ உரைக்கப்பட்டது நிறைவேறும்படி 
இப்படி நடந்தது. 


அதுமுதல்‌ இயேசு: மனந்திரும்புங்கள்‌, பரலோகராஜ்யம்‌ சமீபித்திருக்கிறது 
என்று பிரசங்கிக்கத்‌ தொடங்கினார்‌. 
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வசனம்‌ 12. கிறிஸ்துவின்‌ ஊழியத்தின்‌ இந்த இடத்தில்‌, யோவான்‌ 
காவலில்‌ வைக்கப்‌ பட்டாலும்‌ அந்தச்‌ சிறைவைத்தல்‌ பற்றிய விபரங்களை 
மத்தேயு 14:1-12 வசனப்பகுதி வரையிலும்‌ கூறாது இருப்பில்‌ வைத்திருந்தார்‌. 
யோவானைப்‌ பற்றிய செய்தியை இயேசு கேள்விப்பட்டு, கலிலேயாவுக்குப்‌ 





போய்‌ அங்கே தங்கினார்‌. இந்தப்‌ பின்வாங்குதலுக்கான மிகச்சரியான 
காரணம்‌ தரப்படவில்லை. ஆங்கில வேதாகமத்தில்‌ இங்கு “withபரa” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள வினைச்சொல்லானது “1௦8௦” அல்லது “மறக” 
என்றும்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது, இது அபாயமான சூழ்நிலைகளில்‌ 
விரும்பித்‌ தப்பித்தல்‌ என்பதை விளக்கப்படுத்த, மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ 
அடிக்கடி பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது (2:12-14, 22; 12:15; 14:13; 15:21). இந்த 
வேளையில்‌, யோவானுடைய ஊழியத்துடன்‌ இணைவு கொண்டிருந்தவர்கள்‌, 
அவர்‌ பிரசங்கித்திருந்த பகுதியில்‌ இருந்து தூரம்‌ செல்லுதல்‌ என்பது சூழ்நிலைக்கு 
ஏற்றதாக இருந்ததா? அனேகமாக இல்லை என்றே கூறலாம்‌ - ஏனெனில்‌ 
(யோர்தானுக்கு அப்புறத்தில்‌ இருந்த) பெரேயாவில்‌ யோவானைக்‌ கைது 
செய்த ஏரோது அந்திப்பாதான்‌, இயேசு சென்ற கலிலேயாப்‌ பகுதியையும்‌ 
ஆளுகை செய்தார்‌. லியோன்‌ மோரீஸ்‌ அவர்கள்‌ கூற்று நோக்கியுள்ளபடி, 
“யோவானுடைய ஊழியம்‌ முடிந்த வேளையில்‌ இயேசு, தமது சொந்த ஊழியம்‌ 
தொடங்குவதற்கு காலம்‌ வந்ததென்று கண்டிருக்க அதிகம்‌ சாத்தியக்கூறு 
உள்ளது; வனாந்தரத்தில்‌ யோவான்‌ தமது ஊழியத்தைச்‌ செய்திருக்க, இயேசு 
தமது ஊழியத்தை, கலிலேயாவில்‌ இருந்த மக்கள்‌ மத்தியில்‌ செய்வார்‌. ”! 

இயேசு தமது ஊழியத்தின்‌ கவனக்குவிப்பு இடமாக, யூதேயா மற்றும்‌ பரிசுத்த 
நகரமாகிய எருசலேம்‌ ஆகியவற்றிற்கு மாறாக, இந்தக்‌ பகுதியைத்‌ தேர்ந்து 
கொண்டார்‌. யூதேயாவில்‌ வாழ்ந்த மக்கள்‌, தங்கள்‌ கலிலேய சகோதரர்களைப்‌ 
பின்தங்கியவர்கள்‌ என்றும்‌ கல்வியறிவு இல்லாதவர்கள்‌ என்றும்‌ கழ்மையாகக்‌ 
கண்ணோக்னெர்‌ (26:69, 73; யோவான்‌ 7:41, 52; நடபடிகள்‌ 2:7; 4:13). இருந்த 
போதிலும்‌ தேவன்‌ அடிக்கடி, “ஞானிகளை வெட்கப்படுத்தும்படி ... உலகத்தில்‌ 
பைத்தியமானவைகளைத்‌ தெரிந்துகொண்டார்‌” (1 கொரிந்தியர்‌ 1:27). 

வசனம்‌ 13. இயேசு தமது சொந்த ஊரான (2:23) நாசரேத்துக்குத்‌ திரும்பி 
வந்தார்‌. இருப்பினும்‌ குறுகிய காலத்திலேயே அவர்‌ அந்த இடத்தைவிட்டுப்‌ 
புறப்பட்டார்‌ - ஒருவேளை இது அங்கிருந்த மக்கள்‌ அவரைப்‌ புறக்கணித்த 
காரணத்தினால்‌ நடந்திருக்கலாம்‌ (லூக்கா 4:16-31) - மற்றும்‌ கடலோரமாக 
இருந்த கப்பர்நகூமைத்‌ தமது செய்பாடுகளின்‌ அடித்தளமாக நிலைநாட்டினார்‌. 
இந்த நகரம்‌ பிற்பாடு “தம்முடைய இயேசுவின்‌ சொந்த பட்டணம்‌” என்று 
குறிப்பிடப்‌ பட்டுள்ளது (9:1). இது, செபுலோன்‌ மற்றும்‌ நப்தலி ஆகிய 
கோத்திரங்களுக்குத்‌ தொடக்ககாலத்தில்‌ பங்களிக்கப்பட்ட பகுதியில்‌ 
இருந்தது. 

கலிலேயாக்‌ கடலின்‌ தென்மேற்கு முனையில்‌ உள்ள றெல்‌ ஹம்‌ என்ற 
இடம்தான்‌ கப்பர்நகூம்‌ இருந்த இடம்‌ என்று மிகவும்‌ அறிவு முனைப்புடன்‌ 
கருதப்படுகிறது. 1905ல்‌ பிரான்சிஸ்கன்கள்‌ இந்த இடத்தை முற்றிலுமாக 
அகழ்வாராய்ச்சி செய்து, உண்மையில்‌ இந்த இடம்தான்‌ பழங்காலத்தில்‌ 
கப்பர்நகூம்‌ என்ற பட்டணம்‌ இருந்த இடம்‌ என்பதற்கு நம்பத்‌ தகுந்த 
ஆதாரங்களைக்‌ கொடுத்தனர்‌. “கப்பர்நகூம்‌” என்பது “நாகூம்‌ என்பவரின்‌ 
கிராமம்‌” என்று அர்த்தப்படுறெது, மற்றும்‌ இது பழைய ஏற்பாட்டில்‌ உள்ள 
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அந்தப்‌ பெயர்கொண்ட தீர்க்கதரிசியின்‌ சொந்த ஊராக இருந்திருக்கலாம்‌. 
“நாகூம்‌” என்றால்‌ “இரக்கமுள்ள” என்று அர்த்தப்படுகிறது. இந்த கிராமத்தில்‌ 
இருந்த மக்களின்‌, பராமரித்துக்‌ கவனிக்கும்‌ நிலைப்பாட்டின்‌ காரணமாகவும்‌ 
இந்தப்‌ பெயர்‌ தரப்பட்டிருக்கக்‌ கூடும்‌. 

இயேசுவின்‌ பிரசங்கித்தல்‌ மற்றும்‌ போதித்தல்‌ ஆகியவற்றிற்கு, கப்பர்நகூம்‌ 
ஒரு மைய இடத்தை அளித்தது. இது, கின்னரேக்‌ கடல்‌ (எண்ணாகமம்‌ 34:11), 
கெனசெரேத்துக்‌ கடல்‌ லூக்கா 5:1) மற்றும்‌ இபேரியாக்‌ கடல்‌ (யோவான்‌ 21:1) 
என்றும்‌ அழைக்கப்பட்ட கலிலேயாக்‌ கடலின்‌ அருகில்‌ அமைந்து இருந்தது. 
இந்தக்‌ கடல்‌ பெரிய அளவில்‌ தண்ணீர்‌ கொண்டதாக இருக்கவில்லை. இன்றைய 
நாட்களில்‌ இது வடக்கில்‌ இருந்து தெற்காக சுமார்‌ பதிமூன்று மைல்கள்‌ 
நீளமும்‌, கிழக்கில்‌ இருந்து மேற்காக அகலமான பகுதியில்‌ எட்டு மைல்கள்‌ 
அகலமும்‌, கொண்டதாக உள்ளது. கடல்‌ மட்டத்தில்‌ இருந்து, இது ஏறக்குறைய 
எழுநூறு அடிகள்‌ தாழ்வாக உள்ளது. இதன்‌ கரைகளைச்‌ சுற்றிலும்‌, பலஸ்தீன 
நாட்டின்‌ முதன்மையான மக்கள்தொகை அதிகம்‌ கொண்ட ஒன்பது நகரங்கள்‌ 
வரிசையாக இருந்தன, இவற்றில்‌ திபேரியா மாத்திரமே இன்றைய நாட்களில்‌ 
நிலைத்துள்ளது. 

வசனம்‌ 14. கப்பர்நகூமுக்கு இயேசு சென்றது தற்செயலானதல்ல, ஆனால்‌ 





தீர்க்கதரிசியான ஏசாயாவினால்‌ உரைக்கப்பட்டதை நிறைவேற்றுவதாக 
இருந்தது என்று மத்தேயு சுட்டிக்காண்பிக்றொர்‌. அடுத்து வரும்‌ சில வசனங்களில்‌ 
மத்தேயு குறிப்பிட்ட தீர்க்கதரிசனம்‌ ஏசாயா 29:1, 2ல்‌ இருந்து வந்துள்ளது. 
வசனம்‌ 15. கப்பர்நகூம்‌ ஊரில்‌ முக்கியமான சாலைகள்‌ ஒன்று குவிந்தன. இந்த 
ஊர்‌, சீரியாவில்‌ இருந்து எடப்துக்குச்‌ செல்லும்‌ முதன்மை வணிகச்‌ சாலையான, 
கடலுக்குச்‌ செல்லும்‌ சாலை என்று அழைக்கப்படும்‌ சாலையை மகிழ்வுடன்‌ 
அனுபவித்தது (ஏசாயா 9:1). கலிலேயாவை அதிகம்‌ திட்டவட்டமாகக்‌ 
குறிப்பிட்ட A. ஹேங்கர்‌ அவர்கள்‌, பின்வருமாறு விளக்கப்படுத்தினார்‌: 


“கடலுக்குச்‌ செல்லும்‌ வழி” என்பது ... மத்தியதரைக்‌ கடல்‌ கரையில்‌, 
தமஸ்குவை செசரியாவுடன்‌ இணைத்த, ரோமானியச்‌ சாலையாக 
(the via maris) இருந்தது, இதன்‌ கிளைச்‌ சாலைகளில்‌ ஒன்று, இயேசுவின்‌ 
ஊழியத்தில்‌ திறவுகோல்‌ நகரங்களாக இருந்த, பெத்சாயிதா மற்றும்‌ 
கப்பர்நகூம்‌ ஆகியவற்றின்‌ ஊடே கலிலேயாக்‌ கடலில்‌ மேற்குக்‌ 
கரைவழியாகச்‌ சென்றது.” 


கப்பர்நகூம்‌ ஊரானது, பலஸ்தனத்தின்‌ மிக அதிகமாக மக்கள்‌ தொகை 
குடியிருந்த ஊராகவும்‌ இருந்தது. கலிலேயாவின்‌ ஆளுநராக இருந்த, யூத 
வரலாற்றாளரான யோசிப்பஸ்‌ என்பவர்‌, அந்தப்‌ பகுதியில்‌ 240 கிராமங்களும்‌ 
நகரங்களும்‌ இருந்ததாகவும்‌, அவற்றில்‌ எதுவும்‌ பதினைந்தாயிரத்திற்குக்‌ 
குறைவான மக்கள்‌ தொகை கொண்டி ருக்கவில்லை என்றும்‌ எழுதினார்‌.” 





கலிலேயாவின்‌ மக்கள்தொகை பல்வேறு நாடுகளைச்‌ சேர்ந்ததாக இருந்தது. 
கி.மு. எட்டாம்‌ நூற்றாண்டு முதல்‌ இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டு வரையிலும்‌, இந்த 
ஊரில்‌ புறஜாதியார்‌ அதிகமாக வாழ்ந்து இதைக்‌ கட்டுப்படுத்தியகாலும்‌ இதைச்‌ 
சுற்றிலும்‌ புறஜாதி மக்களினங்கள்‌ இருந்தாலும்‌, இது புறஜாதியாருடைய 
கலிலேயா என்று அறியப்பட்டிருந்தது (ஏசாயா 9:1). இதன்‌ வடக்கிலும்‌ 
கிழக்கிலும்‌ சீரியா இருந்தது, மேற்கில்‌ பெனிக்கியரின்‌ சந்ததிகளும்‌ தெற்கில்‌ 
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சமாரியர்களும்‌ இருந்தனர்‌. முற்காலத்தில்‌ கலிலேயா புறஜாதியார்களாலே 
ஊடுருவப்பட்டிருந்தது, அப்போது சாலொமோன்‌, தீருவின்‌ இராஜாவான 
ஈராமுக்கு, கலிலேய நகரங்கள்‌ இருபதைக்‌ கொடுத்தார்‌ (1 இராஜாக்கள்‌ 9:11). 
மேலும்‌, இந்த நிலப்பகுதியைப்‌ பெற்றுக்கொண்டிருந்த இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ 
தங்களுக்கு முன்‌ இந்தப்‌ பகுதியில்‌ இருந்த புறஜாதியாரை முற்றிலுமாகத்‌ 
துரத்தி இருக்கவில்லை (நியாயாதிபதிகள்‌ 1:30, 33). பலஸ்தனத்தின்‌ வேறெந்தப்‌ 
பகுதிகளைப்‌ போலின்றி, கலிலேயா பல்வேறு கலாச்சாரங்கள்‌ மற்றும்‌ 
பழக்க வழக்கங்களினால்‌ செல்வாக்குச்‌ செலுத்தப்பட்டிருந்தது. இவைகள்‌ 
“மாற்றங்களுக்குத்‌ தங்களை ஒப்புக்கொடுத்தவர்களாகவும்‌ கிளர்வுகளில்‌ 
மகிழ்ச்சி கொண்டவர்களாகவும்‌, எப்போதும்‌ புதுமைகள்‌ மீது விருப்பம்‌ 
கொண்டிருந்தனர்‌” என்று யோசிப்பஸ்‌ கூறினார்‌.” 

வசனம்‌ 16. இங்கு குறிப்பிடப்பட்ட தீர்க்கதரிசனம்‌ (ஏசாயா 9:2), இந்தப்‌ 
பகுதியானது அசீரியர்களால்‌ சூறையாடப்பட்டு ஆவிக்குரிய இருளுக்குள்‌ 
தூக்கியெறியப்பட்ட நிலையில்‌ தேவனை சத்தியத்தின்‌ வெளிச்சத்தைக்‌ 
காண்பார்கள்‌ என்பதை முன்கண்ணோக்கிற்று. உலகத்திற்கு வரவிருந்த 
இந்த வெளிச்சம்‌ முதலில்‌ யூதா அல்லது எருசலேமில்‌ பிரகாசிக்காது, ஆனால்‌ 
இருளான இந்தப்‌ பகுதியில்‌ முதலில்‌ காணப்படும்‌ என்று தீர்க்கதரிசி 
உறுதிப்படுத்தியிருந்தார்‌. “இருள்‌” என்ற வார்த்தை, ஆவிக்குரிய பார்வையற்ற 
குன்மை, ஒழுக்கக்‌ கேடு அல்லது நம்பிக்கை இழந்த நிலையில்‌ உள்ள 
மனச்சோர்வு என்பதை விவரிக்கிறது. இதன்‌ எதிர்ச்சொல்லான “வெளிச்சம்‌” 
என்பது, ஆவிக்குரிய உள்கண்ணோக்கு அல்லது அறிவு, ஒழுக்கமான வாழ்வு 
மற்றும்‌ சந்தோஷம்‌ ஆகியவற்றைக்‌ குறிக்கிறது. இந்தப்‌ பகுதிக்கு இயேசுவின்‌ 
வருகை, இதன்‌ மீது நீண்டகாலமாகத்‌ தொங்கியிருந்த இருளான திரையை 
நீக்கப்போட்டு, இதை சத்தியத்தின்‌ வெளிச்சத்தினால்‌ ஒளியூட்டும்‌, இயேசுதாமே 
“ஒளியாக” இருப்பார்‌ (யோவான்‌ 1:4, 8, 9; 3:19; 8:12; 12:46). 

இயேசு சென்றடைந்த மக்கள்‌ யூதர்களாக இருந்தனர்‌. மக்களினத்தை 
அடையாளப்படுத்துவதற்கு இந்தக்‌ கிரேக்கச்‌ சொற்றொடரை மத்தேயு அடிக்கடி 
பயன்படுத்துகறொர்‌ (1:21; 2:4, 6; 4:23; 9:35; 13:15; 15:8; 21:23; 26:3, 5, 47; 
27:1, 25, 64). “காணாமற்போன ஆடுகளாகிய இஸ்ரவேல்‌ வீட்டாரிடத்திற்கு” 
செல்லுதல்‌ என்பதே இயேசுவின்‌ ஊழியத்தினுடைய இலக்காக இருந்தது (10:6; 
15:24). இந்த யூதர்கள்‌, “புறஜாதியாரின்‌ கலிலேயாவில்‌” வாழ்ந்தனர்‌ என்ற 
உண்மை, “சகல மக்களினத்திற்குமான” சுவிசேஷ செய்தியின்‌ உலகளாவிய 
இயல்பை முன்னிழல்‌ இட்டது (28:19; காண்க 1:8; 2:1 ஆகியவற்றின்‌ மீதான 
விளக்கங்கள்‌). 

வசனம்‌ 17. அதுமுதல்‌ என்பது, இயேசுவின்‌ செயல்பாடுகளில்‌ ஒரு புதிய 
படிநிலையைச்‌ சுட்டிக்‌ காண்பிக்கிறது. இயேசு பிரசங்கிக்கத்‌ தொடங்கினார்‌ 





என்ற சொற்றொடர்‌, அவர்‌ தமது ஞானஸ்நானத்திற்கும்‌ யோவான்‌ 
சிறைவைக்கப்பட்டதற்கும்‌ இடைப்பட்ட காலத்தில்‌ பிரசங்கித்து இருந்ததில்லை 
என்று கருத்துத்‌ தெரிவிப்பதில்லை, ஏனெனில்‌ கலிலேயாவின்‌ பிற பாகங்களில்‌ 
அவர்‌ பிரசங்கித்துக்‌ கொண்டும்‌ ஊழியம்‌ செய்துகொண்டும்‌ இருந்தார்‌ என்று 
லூக்கா கூறுகிறார்‌ (லூக்கா 4:14, 15). “யோவான்‌ காவலில்‌ வைக்கப்பட்ட பின்பு, 
இயேசு கலிலேயாவிலே வந்து, தேவனுடைய ராஜ்யத்தின்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ 
பிரசங்கித்து” என்று மாற்கு 1:14 பதிவு செய்துள்ளது. “பிரசங்கிக்கத்‌ 
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தொடங்கினார்‌” என்ற மத்தேயுவின்‌ சொற்றொடர்‌, இதற்கு முன்பு யோவான்‌ 
பிரசங்இத்திராத பகுதிகளில்‌ இயேசு பிரவேசித்தார்‌ என்று அர்த்தப்படுகிறது. 
இது அவரது ஊழியத்தின்‌ முதல்‌ பகுதியின்போது, அவரது வெளியரங்கமான 
போதனையின்‌ தொகுப்புரையாகச்‌ செயல்படுகிறது. 

மக்கள்‌ மனந்திரும்பும்படி இயேசு அழைக்தார்‌, மனந்திரும்புதல்‌ என்ற 
வார்த்தை மாற்றம்‌ பெற்ற வாழ்விற்கு வழிநடத்துகிற, மன மாற்றத்தைக்‌ 
குறிக்கிறது. பரலோக இராஜ்யம்‌ சமீபித்து இருந்தபடியால்‌ மக்கள்‌ 
மனந்திரும்ப வேண்டியது அவசியமாயிருந்தது. அந்த வேளையில்‌ இராஜ்யம்‌ 
வந்திருக்கவில்லை, ஆனால்‌ அதன்‌ வருகை சமீபித்து இருந்தது. மனந்திரும்புதல்‌ 
என்பது, தேவனுடைய இராஜ்யத்திற்குள்‌ பிரவேசிக்க விரும்புபவர்களுக்கு 
முற்றிலும்‌ அத்தியாவசியமானதாக உள்ளது (லூக்கா 13:3, 5; நடபடிகள்‌ 
2:38; 17:30). ஜேக்‌ 1. லூயிஸ்‌ அவர்கள்‌, “இவ்விஷயத்தில்‌, பிரசங்கிக்கப்பட்ட 
இயேசுவின்‌ செய்தி, யோவான்‌ ஸ்நானனால்‌ முன்னதாக அறிவிக்கப்பட்ட தையும்‌ 
(மத்தேயு 38:2) பிற்பாடு அவரது சொந்த சீஷர்களால்‌ அறிவிக்கப்பட்ட தையும்‌ 
எடுத்துரைக்கிறது” என்று விளக்கம்‌ அளித்தார்‌ (மத்தேயு 10:7). 








முதல்‌ சீஷர்களை அழைத்தல்‌ (4:18-22) 


இயேசு கலிலேயாக்‌ கடலோரமாய்‌ நடந்துபோகையில்‌, 
மீன்பிடிக்கிறவர்களாயிருந்த இரண்டு சகோதரராகிய பேதுரு என்னப்பட்ட 
சீமோனும்‌, அவன்‌ சகோதரன்‌ அந்திரேயாவும்‌, கடலில்‌ வலைப்போட்டுக்‌ 
கொண்டிருக்றெபோது, அவர்களைக்‌ கண்டு: என்‌ பின்னே வாருங்கள்‌, 
உங்களை மனுஷரைப்‌ பிடிக்றெவர்களாக்குவேன்‌ என்றார்‌. “உடனே 
அவர்கள்‌ வலைகளை விட்டு, அவருக்குப்‌ பின்சென்றார்கள்‌. 2'அவர்‌ 
அவ்விடம்‌ விட்டுப்‌ போகையில்‌, வேறே இரண்டு சகோதரராகிய 
செபெதேயுவின்‌ மகன்‌ யாக்கோபும்‌, அவன்‌ சகோதரன்‌ யோவானும்‌ 
தங்கள்‌ தகப்பன்‌ செபெதேயுவுடனே படவிலிருந்து, தங்கள்‌ வலைகளைப்‌ 
பழுதுபார்த்துக்கொண்டிருக்கெபோது, அவர்களைக்‌ கண்டு, அவர்களையும்‌ 
அழைத்தார்‌. 22உடனே அவர்கள்‌ படவையும்‌ தங்கள்‌ தகப்பனையும்‌ விட்டு 
அவருக்குப்‌ பின்‌ சென்றார்கள்‌. 


இயேசு தமது சீஷர்களில்‌ முதல்‌ நால்வரை எவ்வாறு தேர்ந்துகொண்டார்‌ 
என்பதை, மத்தேயு சுவிசேஷ விபரம்‌ கூறுகிறது. சகோதரர்களின்‌ இரு இணைகள்‌ 
இயேசு அழைத்தல்‌ பற்றிய இணை வரலாறுகளில்‌ தரப்பட்டுள்ளன: பேதுரு 
மற்றும்‌ அந்திரேயா (4:18-20) மற்றும்‌ யாக்கோபு மற்றும்‌ யோவான்‌ (4:21, 22). 
இந்த வரலாறுகளில்‌ ஒரே விதமான கூறுகள்‌ அடங்கியுள்ளன: (1) இயேசுவின்‌ 
பயணம்‌, (2) சகோதரர்களை அவர்‌ உற்று நோக்குதல்‌, (3) அவர்களின்‌ மீன்பிடி 
செயல்கள்‌, (4) க்ஷத்துவத்திற்கு இயேசுவின்‌ அழைப்பு மற்றும்‌ (5) சீஷா்களின்‌ 
பதில்‌ செயல்‌.” 

இது இந்த மனிதர்களில்‌ குறைந்த பட்சம்‌ இருவரையாவது இயேசு 
எதிர்கொண்டிருந்த முதலாவது வேளையாக இருக்கவில்லை. பேதுருவும்‌ 
அந்திரேயாவும்‌, பிலிப்பு மற்றும்‌ நத்தானியேல்‌ ஆகியோருடன்‌, அவரது 
ஞானஸ்நானத்திற்குப்‌ பின்‌ அவர்‌ கலிலேயாவுக்குத்‌ திரும்பிய வேளையில்‌ 
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அவருடன்‌ துணையாக இருந்தனர்‌ (யோவான்‌ 1:35-45). கலிலேயாவின்‌ 
கானாவூரில்‌ இயேசு தமது முதல்‌ அற்புதத்தை நிகழ்த்தியபோது, அந்த 
வசனப்பகுதியில்‌, குறைந்த பட்சம்‌ நான்கு சீஷர்கள்‌ அவருடன்‌ இருந்தனர்‌ 
என்று குறிப்பிடப்‌ பட்டுள்ளனர்‌ (யோவான்‌ 2:1, 2). 

க்ஷர்‌ என்பவர்‌ தாம்‌ பின்பற்றுபவரை “பின்தொடருபவராக” அல்லது ஒரு 
“மாணவராக” இருக்கிறார்‌. மாணவர்கள்‌ ஒரு போதகரைத்‌ தேடுதல்‌ என்பது 
யூதர்கள்‌ மத்தியில்‌ பொதுவானதாக இருந்தது,” ஆனால்‌ இயேசு செய்தது 
போன்று, ஒரு போதகர்‌ சீஷார்களைத்‌ தேடுதல்‌ என்பது அசாதாரணமானதாக 
இருந்தது (யோவான்‌ 15:16). இயேசுவின்‌ ஊழியத்தினுடைய தொடக்கப்‌ 
பகுதியில்‌, அவர்‌ எண்ணற்ற சீஷர்களைக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. திரளான கூட்டம்‌ 
அவரைப்‌ பின்பற்றியது. அவர்களில்‌ எழுபது பேர்களை, இந்த வேளையில்‌ அவர்‌, 
யூத நகரங்கள்‌ சிலவற்றைத்‌ தாம்‌ பார்வையிடத்‌ திட்டமிட்டு இருந்தபடியால்‌, 
வழியை ஆயத்தப்படுத்தும்படி, “குறிப்புக்‌ கட்டளை” கொடுத்து அனுப்பினார்‌ 
லூக்கா 10:1). ஒரு இடத்தில்‌, சீஷார்களின்‌ இந்தப்‌ பெரிய குழுவில்‌ இருந்து, 
இயேசு தமது அப்போஸ்தலர்கள்‌ ஆகும்படி பன்னிரெண்டு பேர்களைத்‌ 
தேர்ந்தெடுத்தார்‌ (லூக்கா 6:13-16; காண்க மத்தேயு 10:1-4). அவர்களை அவர்‌ 
தேர்ந்துகொண்டு, கட்டளையிட்டு, தமது சார்பாகச்‌ செயல்படும்படியான 
அதிகாரத்துடன்‌ அவர்களை அனுப்பியதால்‌, அவர்களை “அப்போஸ்தலர்கள்‌” 
என்று அழைத்தார்‌. இயேசு தோரந்துகொண்ட பன்னிரெண்டு மனிகர்களும்‌, 
அவருக்குச்‌ சாட்சி அளிப்பதற்கென்று அவரது சொந்தத்‌ தூதர்கள்‌ ஆயினர்‌ 
(நடபடிகள்‌ 1:8). 4:18-22ல்‌ இயேசுவினால்‌ அழைக்கப்பட்ட நான்கு சீஷர்களும்‌, 








அவருக்கு மிகவும்‌ நெருக்கமான அப்போஸ்தலர்கள்‌ ஆயினர்‌ (17:1; 26:87; மாற்கு 
5:37; 13:3). 

வசனம்‌ 18. சீமோனையும்‌ அவரது சகோதரர்‌ அந்திரேயாவையும்‌ 
இயேசு சந்தித்தபோது, அவர்கள்‌ மீன்பிடித்துக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ 
பயன்படுத்திய வலை, உருவகத்தில்‌ வட்டமாகவும்‌ இரும்புக்‌ குண்டுகளால்‌ 
கனமாக்கப்‌ பட்டதாகவும்‌ இருந்திருக்கும்‌. இந்த மனிதர்கள்‌, யாக்கோபு, 
யோவான்‌ மற்றும்‌ அவர்களின்‌ தந்‌ைத செபதேயு ஆகியோருடன்‌, மீன்பிடிக்கும்‌ 
வர்த்தகத்தைச்‌ செய்து வந்தனர்‌ (மாற்கு 1:20; லூக்கா 5:7, 10). சீமோனும்‌ அந்தி 
ரேயாவும்‌ பெத்சாயிதா ஊரில்‌ இருந்து வந்தவர்கள்‌ (யோவான்‌ 1:44), ஆனால்‌ 
அவர்கள்‌ சமீபத்தில்‌ தங்கள்‌ குடியிருப்பைக்‌ கப்பர்நகூமுக்கு மாற்றியிருந்தனர்‌ 
(8:5, 14; மாற்கு 1:21, 29; லூக்கா 4:31, 38). 

இயேசு, சீமோனுக்கு, “பாறை? என்று அர்த்தப்படும்‌, “கோபா” 
(அரமாயிக்‌ மொழி) அல்லது பேதுரு (கிரேக்க மொழி) என்ற பெயரைக்‌ 
கொடுத்தார்‌ (யோவான்‌ 1:42). அவர்‌ “நம்பிக்கை நிறைந்த, தைரியமான, 





குன்னம்பிக்கையான, ஊக்கமான, தூண்டுதல்‌ உள்ள, விறுவிறுப்பான, 
பலமான மற்றும்‌ அன்பு காட்டுகிற மற்றும்‌ தமது எஜமானருக்கு உண்மையுள்ள, 
சிலுவையில்‌ அறையப்படுதலுக்கு முன்பாகத்‌ அவரது பாதுகாப்பின்மையைப்‌ 
பொறுத்துக்கொள்ளாக நபர்‌” என்று சித்தரிக்கப்பட முடியும்‌."! 

“அந்திரேயா” என்பது “வீரம்‌” அல்லது “ஆணுக்குரிய” என்று அர்த்தப்படுறெ 
கிரேக்கப்‌ பெயராகும்‌. கிறிஸ்துவைப்‌ பின்பற்றிய பன்னிருவரில்‌ இவரே 
முதலாமவராகக்‌ காணப்படுகிறார்‌ (யோவான்‌ 1:40). இவர்‌ இயேசுவுக்கு 
அறிமுகப்படுத்தப்பட்ட உடனே, அவர்‌ சென்று தமது சகோதரர்‌ சமோனைக்‌ 
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கண்டு, அவரைக்‌ கிறிஸ்துவினிடம்‌ அழைத்து வந்தார்‌ (யோவான்‌ 1:41, 
42). இவர்‌, “சமோன்‌ பேதுருவின்‌ சகோதரன்‌” என்று மாத்திரம்‌ அடிக்கடி 
குறிப்பிடப்படுகிறார்‌ (யோவான்‌ 1:40; 6:8; காண்க மத்தேயு 10:2; லூக்கா 6:14), 
ஆனால்‌ பேதுருவைத்‌ தவிர, இயேசுவினிடத்தில்‌ மக்களைக்‌ கூட்டிவருதலுக்காக 
இவர்‌ மாத்திரம்‌ குறிப்பிடத்‌ தக்கவராக இருக்கிறார்‌ (யோவான்‌ 6:8, 9; 12:20- 
22). அந்திரேயா, வெளிச்சக்‌ கண்ணோக்கும்‌ சுயநலம்‌ இன்மையும்‌ பண்பாகக்‌ 
கொண்டவராக இருக்கிறார்‌. 

வசனம்‌ 19. பேதுரு மற்றும்‌ அந்திரேயா ஆகியோரிடத்தில்‌, “என்‌ பின்னே 





வாருங்கள்‌, உங்களை மனுஷரைப்‌ பிடிக்கிறவர்களாக்கு வேன்‌” என்பதே 
இயேசுவின்‌ கூற்றாக இருந்தது. “பின்னே வாருங்கள்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்ட வார்த்தை, கிரேக்க மொழியில்‌ இடத்திற்கான வினையுரி சொல்லாக 
உள்ளது, இது பலமான கட்டளையின்‌ செயல்விளவைக்‌ கொண்டுள்ளது. “என்‌ 
பின்னே வாருங்கள்‌” என்ற சொற்றொடர்‌, “எனக்குப்‌ பின்னாக வாருங்கள்‌” 
என்றும்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட முடியும்‌. மாணவர்கள்‌ தங்கள்‌ ரபீக்களிடத்தில்‌ 
கற்றுக்கொள்வதற்காக, இடத்திற்கு இடமாக, அவர்களை நேரடியாகப்‌ 
பின்தொடருதல்‌ என்பது பொதுவான விஷயமாக இருந்தது. “உங்களை 
. ஆக்குவேன்‌” என்பது, வரவிருந்த ஊழியத்திற்கு அவர்களை இயேசு 
குகுதிப்படுத்துவார்‌ என்பகைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கிறது. 
இந்த சகோதரர்கள்‌ மீன்களைப்‌ பிடிக்கும்‌ மீனவர்களாக இருந்தனர்‌, 
ஆனால்‌ இவர்கள்‌ “மனிதர்களைப்‌ பிடிப்பவர்கள்‌” ஆவார்கள்‌. லூக்கா 
சுவிசேஷத்தில்‌ இதே நிகழ்வைச்‌ சித்தரிப்பதாகத்‌ தோன்றும்‌ வசனப்பகுதியில்‌ 
லூக்கா 5:1-11) லூக்கா சில விபரங்களைக்‌ கூடுதலாகக்‌ கூறுகிறார்‌. திகைக்க 
வைக்கும்‌ - அவர்களின்‌ படகுகள்‌ மூழ்கிப்போகக்‌ கூடும்‌ - அளவுக்கு மீன்பிடித்த 
பின்னர்‌ சீமோனிடம்‌ இயேசு, “பயப்படாதே, இதுமுதல்‌ நீ மனுஷரைப்‌ 
பிடிக்கிறவனாயிருப்பாய்‌”” என்று கூறினார்‌ லூக்கா 5:10). மனிதர்களைப்‌ 
பிடிக்கும்‌ உருவகம்‌, பழைய ஏற்பாட்டில்‌ அதன்‌ வேர்களைக்‌ கொண்டுள்ளது, 





அதில்‌ மக்களை ஒன்றுகூட்டுதல்‌, நியாயத்தீர்ப்பின்‌ நோக்கம்‌ கொண்டிருந்தது 
(எரேமியா 16:16; ஆமோஸ்‌ 4:2; ஆபகூக்‌ 1:14-17). புதிய ஏற்பாட்டில்‌ இந்த 
உருவகம்‌ இரட்சிப்புக்குரியதாக, தேவனுடைய இராஜ்யத்திற்கு மக்களைத்‌ 
தரவழைத்தலாக உள்ளது. 138:47ன்‌ உவமையானது, சுவிசேஷ வலையை 
விரித்து, கறிஸ்துவுக்கென்று முடிந்த அளவுக்கு மக்களைப்‌ பிடித்தல்‌ என்ற 
செய்தியை கூறுகிறது.” ஒரு விளக்கவுரையாளர்கள்‌, “ஏரியில்‌ இருந்து மீன்களைப்‌ 
பிடித்தல்‌ என்பது பற்றிக்‌ கேள்வி இனியும்‌ இருப்பதில்லை, ஆனால்‌ பாவம்‌ 
மற்றும்‌ மரணம்‌ ஆகியவற்றின்‌ படுகுழியில்‌ இருந்து மனிதர்களை இழுத்து, 
தேவனுடைய மாபெரும்‌ வலையால்‌ அவர்களைப்‌ பிடித்தல்‌ என்பதே 
விஷயமாக உள்ளது!” என்று கூறினார்‌. பிரதான கட்டளையில்‌ இது முதலில்‌ 
அப்போஸ்தலர்களுக்குத்‌ தரப்பட்டது, ஆனால்‌ அவரது பின்பற்றாளர்கள்‌ இதை 
“உலகத்தின்‌ முடிவுபரியந்தம்‌” கடைப்பிடிக்க வேண்டும்‌ (28:20) என்ற நோக்கங்‌ 
கொண்டுள்ளது - இதுவே தமது சீஷர்கள்‌ எல்லார்மீதும்‌ தாம்‌ கொண்டுள்ள 
விருப்பம்‌ என்று இயேசு தெளிவாக்கினார்‌. 

வசனம்‌ 20. பேதுரு மற்றும்‌ அந்திரேயா ஆகியோர்‌ தங்கள்‌ எஜமானாரின்‌ 
அழைப்பிற்குக்‌ கொடுத்த பதில்செயல்‌ உடனடியானதாக இருந்தது. உடனே 
அவர்கள்‌ வலைகளை விட்டு, அவருக்குப்‌ பின்சென்றார்கள்‌ என்று மத்தேயு 
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கூறுகிறார்‌. 4:18ம்‌ வசனத்தில்‌ உள்ள குறிப்பிடத்தக்க சொற்றொடர்‌ போலின்றி, 
இவ்வசனத்தில்‌ “வலைகள்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க 
வார்த்தை, அதிகம்‌ பொதுப்படையானகாகவும்‌ பல்வேறு வகைகளைக்‌ தனக்குள்‌ 
உள்ளடக்குவதாகவும்‌ இருக்கிறது. 

லூக்கா 5:11ம்‌ வசனம்‌, “எல்லாவற்றையும்‌ விட்டு, அவருக்குப்‌ 
பின்சென்றார்கள்‌” என்று கூறுகிறது. பிற்பாடு பேதுரு, தாங்கள்‌ செய்திருந்த 
தியாகத்தை “எல்லாவற்றையும்‌” என்ற வார்த்தையைக்‌ கொண்டு விவரித்தார்‌: 
“இதோ, நாங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ விட்டு, உம்மைப்‌ பின்பற்றினோமே; 
எங்களுக்கு என்ன கிடைக்கும்‌ என்றான்‌?” (19:27). அவரது சீஷர்களாக 
இருப்பதற்காக எவற்றையெல்லாம்‌ அவர்கள்‌ விட்டார்களோ, அவற்றைக்‌ 
காட்டிலும்‌, அவர்களுக்குக்‌ கிடைக்கும்‌ ஆசீர்வாதங்கள்‌ மிகவும்‌ அதிகமாக 
இருக்கும்‌ என்று இயேசு மறுபடியும்‌ உறுதிப்படுத்தினார்‌ (19:28-30). 

வசனங்கள்‌ 21, 22. இயேசு யாக்கோபுவையும்‌ யோவானையும்‌ 
அணுகியபோது, இந்த சகோதரர்கள்‌ தங்கள்‌ தகப்பன்‌ செபெதேயுவுடனே 
படவிலிருந்து, தங்கள்‌ வலைகளைப்‌ பழுதுபார்த்துக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. 
“பழுதுபார்த்து”” என்ற வினைச்சொல்‌, “மீளக்கட்டுவித்தல்‌”” அல்லது 
“ஓழுங்காக்குதல்‌”” என்று அர்த்தப்படுகிறது. மீனவர்களின்‌ வலைகளைப்‌ 
பொறுத்த மட்டில்‌ இவ்வார்த்தை, வலைகளைச்‌ சுத்தப்படுத்துதல்‌ அல்லது 
மடித்தல்‌ என்பதை உள்ளடக்கக்‌ கூடும்‌. 

அவர்களையும்‌ அழைத்தார்‌ என்று மாத்திரமே வேதவசனப்‌ பகுதி 
கூறுகிறது. அவர்களிடம்‌ அவர்‌ என்ன கூறினார்‌ என்று நமக்கு இவ்விடத்தில்‌ 
கூறப்படவில்லை என்றாலும்‌, அவர்‌ மற்ற இருவரிடம்‌ கூறிய அதே விஷயத்தை 
இவர்களிடமும்‌ கூறினார்‌ என்று நாம்‌ யூகிப்பது நியாயமானதாக உள்ளது: “என்‌ 
பின்னே வாருங்கள்‌, உங்களை மனுஷரைப்‌ பிடிக்றெவர்களாக்குவேன்‌” (4:19). 
பேதுரு மற்றும்‌ அந்திரேயா ஆகியோரைப்‌ போன்றே அவர்களும்‌ பதில்‌ செயல்‌ 
செய்தனர்‌: உடனே அவர்கள்‌ வலைகளை விட்டு, அவருக்குப்‌ பின்சென்றார்கள்‌. 
அவரது அப்போஸ்தலர்கள்‌ ஆவதற்காக, அவர்கள்‌ - தங்கள்‌ மீன்பிடித்‌ தொழில்‌, 
இல்லங்கள்‌ மற்றும்‌ குடும்பங்கள்‌ ஆகிய - எல்லாவற்றையும்‌ விட்டுச்‌ சென்றனர்‌ 
(19:27-30). 

யாக்கோபு மற்றும்‌ யோவான்‌ ஆகியோரின்‌ தந்தையான செபதேயுவை, 
வேதவசனத்தில்‌ நாம்‌ நேரடியாகச்‌ சந்திக்கும்‌ இடம்‌ இது ஒன்று மாத்திரமே 
ஆகும்‌. அவரது பெயர்‌, “யாவேயின்‌ கொடை” யென்று அர்த்தப்படுகிறது. 
அவரது மனைவி சலோமி, இயேசுவின்‌ தாயாகிய மரியாளின்‌ சகோதரியாக 
இருந்திருக்கலாம்‌ (27:56; மாற்கு 15:40; யோவான்‌ 19:25). இது உண்மையாக 
இருக்கும்‌ என்றால்‌, யாக்கோபுக்கும்‌ யோவானுக்கும்‌ இயேசு ஒன்றுவிட்ட 
சகோதரராக இருந்தார்‌ என்றாகிறது. உடல்ரீதியான இந்த உறவுமுறை, அவர்கள்‌ 
அவ்வளவு விரைவாக அவரைப்‌ பின்பற்றியது ஏன்‌ என்பதையும்‌ அவர்களின்‌ 
குந்தை அவர்களுக்கு மறுப்புக்கூறியதாகக்‌ காணப்படாதது ஏன்‌ என்பதையும்‌ 
விளக்க உதவலாம்‌. 

யாக்கோபுவும்‌ யோவானும்‌, “இடி முழக்கத்தின்‌ மக்கள்‌” என்று அர்த்தப்படும்‌. 
“பொவனெர்கேஸ்‌” என்று பட்டப்பெயர்‌ கொண்டிருந்தனர்‌ (மாற்கு 3:17). 
இயேசுவைப்‌ புறக்கணித்த சமாரிய நகரம்‌ ஒன்றின்‌ மீது அக்கினி இறங்கிவரச்‌ 
செய்ய அவர்கள்‌ விரும்பியபோது, அவர்களின்‌ துரிதமான மற்றும்‌ கடுமையான 
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உணர்வுவெளிப்பாடு காட்சிப்படுத்தப்பட்டது லூக்கா 9:51-26). யாக்கோபும்‌ 
யோவானும்‌ பேராவல்‌ கொண்டவர்களாகவும்‌ சித்தரிக்கப்‌ பட்டுள்ளனர்‌. 
அவர்களின்‌ தாயார்‌ மூலமாக அவர்கள்‌, இராஜ்யத்தில்‌ தங்களுக்கு முதன்மை 
இடங்களைத்‌ தரும்படி இயேசுவிடம்‌ வேண்டுகோள்‌ விடுத்தனர்‌ (20:20-28; 
மாற்கு 10:35-45). இயேசுவுடன்‌ அவர்கள்‌ செலவிட்ட காலம்‌ அவர்களின்‌ 
வாழ்வை மாற்றியது. யோவான்‌ “இயேசுவுக்கு அன்பானவனாயிருந்த 
ஒருவன்‌” என்று அறியப்பட்டார்‌ (யோவான்‌ 13:23; 20:2; 21:7, 20-24), 
மற்றும்‌ வேதசாட்சியாக மரணம்‌ அடைந்த அப்போஸ்தலர்களில்‌ யாக்கோபு 
முதலாமவர்‌ ஆனார்‌ (நடபடிகள்‌ 12:1, 2). 


கலிலேயாவில்‌ தொடக்ககால ஊழியம்‌ (4:23-25) 


2 ன்பு, இயேசு கலிலேயா எங்கும்‌ சுற்றி நடந்து, அவர்களுடைய ஜெப 
ஆலயங்களில்‌ உபதேசித்து, ராஜ்யத்தின்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கித்து, 
ஜனங்களுக்கு உண்டாயிருந்த சகல வியாதிகளையும்‌ சகல நோய்களையும்‌ 
நீக்கிச்‌ சொஸ்தமாக்கினார்‌. 

24 அவருடைய சீர்த்தி சீரியா எங்கும்‌ பிரசித்தமாயிற்று. அப்பொழுது பலவித 
வியாதிகளையும்‌ வேதனைகளையும்‌ அடைந்திருந்த சகல பிணியாளிகளையும்‌, 
பிசாசுபிடித்தவர்களையும்‌ சந்திரரோகிகளையும்‌, திமிர்வாதக்காரரையும்‌ 
அவரிடத்தில்‌ கொண்டுவந்தார்கள்‌; அவர்களைச்‌ சொஸ்தமாக்கினார்‌. 
*கலிலேயாவிலும்‌ தெக்கப்போலியிலும்‌, எருசலேமிலும்‌. யூதேயாவிலும்‌, 
யோர்தானுக்கு அப்புறத்திலும்‌ இருந்து திராளான ஜனங்கள்‌ வந்து, அவருக்குப்‌ 
பின்சென்றார்கள்‌. 


இப்போது மத்தேயு, தொடக்க காலத்தில்‌ இயேசுவின்‌ கலிலேய 
ஊழியத்திற்குத்‌ திரும்பினார்‌. அவர்‌ தமது சுவிசேஷம்‌ முழுவதிலும்‌, சுருக்கமான 
தொகுப்புரைகளைச்‌ சொருகினார்‌ (4:23-25; 8:16, 17; 9:35; 12:15, 16; 14:14, 35, 
36; 15:29-31; 19:1, 2; 21:14). 

வசனம்‌ 23. இது இயேசு, பலஸ்தனத்தின்‌ வடக்குப்‌ பகுதியாக இருந்த 
(காண்க 4:15ன்‌ மீதான விளக்கங்கள்‌) கலிலேயா முழுவதிலும்‌ மேற்கொண்ட 
பல சுற்றுகளில்‌ முதலாவதாக உள்ளது (காண்க 9:35-11:1; லூக்கா 8:1-8). இந்தப்‌ 
பகுதியின்‌ மக்கள்தொகையில்‌ பெருமளவு புறஜாதியார்‌ இருந்தாலும்‌, இயேசுவின்‌ 
போதனையும்‌ பிரசங்கித்தலும்‌ ஜெப ஆலயங்களிலேயே செய்யப்பட்டது (9:35; 
12:9; 13:54) என்பது தெளிவு, இது அவரது ஊழியம்‌ யூதர்களுக்கு மாத்திரம்‌ 
எல்லைக்குட்பட்டதாக இருந்தது என்பது அடிக்கோடிடப்‌ படுகிறது (10:5, 6; 
15:21-28). 

தற்போது, ஜெப ஆலயங்கள்‌ கி.மு. 200ம்‌ ஆண்டுவரையிலும்‌ வரலாற்றுப்‌ 
பதிவேடுகளில்‌ குறிப்பிடப்படவில்லை என்றாலும்‌, அவைகள்‌ பாபிலோனிய 
அடிமைத்தனத்தின்போது பயன்பாட்டிற்கு வந்தன என்று நம்பப்படுகிறது.'* 
அவைகள்‌ யூத மார்க்க வாழ்வின்‌ மையமாக வடிவமைந்தன. இவைகள்‌ 
அந்த நாட்களின்‌ “சபைகளாக” இருந்தன, இங்கு ஓய்வு நாட்களில்‌ வேத 
வசனங்கள்‌ வாசிக்கப்படுவதையும்‌ கலந்துரையாடப்படுவதையும்‌ கேட்பதற்கு 





மக்கள்‌ சபையாக ஒன்று கூடுவார்கள்‌. மிஷ்னாவின்படி, பத்து யூத ஆண்கள்‌ 
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வாழும்‌ எந்த ஒரு இடத்திலும்‌, ஒரு ஜெப ஆலயம்‌ ஏற்படுத்தப்பட முடியும்‌. * 
இ.பி. 70ல்‌ எருசலேம்‌ நகரத்தின்‌ அழிவிற்கு முன்னர்‌, எருசலேமில்‌ 480 ஜெப 
ஆலயங்கள்‌ பயன்பாட்டில்‌ இருந்தன என்று எருசலேம்‌ தல்மூத்‌ புத்தகம்‌ 
பதிவு செய்துள்ளது'்‌; பாபிலோனிய தல்மூத்‌ புத்தகம்‌, 394 ஜெப ஆலயங்கள்‌ 
இருந்ததாகக்‌ கூருறெது.”” 

கொள்கைப்படி ஜெப ஆலயம்‌ நகரத்தில்‌ மையத்தில்‌, ஒரு 
குன்றின்மீது எல்லாராலும்‌ சுலபமாகக்‌ காணும்படி அமைக்கப்பட்டது. 
இருந்தபோதிலும்‌ இந்த நடைமுறை எப்போதுமே சாத்தியமானதாக 
இருக்கவில்லை. சடங்காச்சாரமான கழுவுதல்களுக்கு வசதியாக, ஆறு 
அல்லது கடலுக்கு அருகில்‌ ஜெப ஆலயத்தை அமைத்தல்‌ என்பது இன்னொரு 
விருப்பநோக்காக இருந்தது. 

ஜெப ஆலயம்‌ “தலைவர்‌(கள்‌)” அல்லது “அதிகாரி(கள்‌)” என்பவர்களால்‌ 
தலைமை வகித்து நடத்தப்பட்டது (மாற்கு 5:22; லூக்கா 8:41; நடபடிகள்‌ 
18:8, 17). ஆராதனை ஊழியங்களை ஒழுங்கு படுத்துதல்‌ மற்றும்‌ ஒழுங்கு 
முறையைப்‌ பராமரித்தல்‌ ஆகியவை இந்தத்‌ தலைவர்களின்‌ பொறுப்புகளாக 
இருந்தன (லூக்கா 13:14). நியாயப்பிரமாணம்‌ மற்றும்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ ஆகியவை 
வாசிக்கப்பட்ட பின்பு, பார்வையாளராக வந்திருக்கும்‌ ரபி ஒருவர்‌, முன்பாக 
வந்து சபைக்கு உரையாற்றும்படி, அவரை ஜெப ஆலயத்தலைவர்‌ அழைப்பார்‌ 
(நடபடிகள்‌ 13:15; காண்க லூக்கா 4:16-27). இந்தப்‌ பழக்கம்‌, மக்களிடம்‌ 
பேசுவதற்கு இயேசுவுக்கும்‌ அவரது அப்போஸ்தலர்களுக்கும்‌ வாய்ப்புக்களைத்‌ 
தந்தது. 

இயேசு வேதவசனங்களில்‌ இருந்து போதித்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌, ஆனால்‌ 
அவர்‌ ராஜ்யத்தின்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கித்துக்‌ கொண்டும்‌ இருந்தார்‌. 
“சுவிசேஷம்‌” என்ற வார்த்தை, “நற்செய்தி” என்று அர்த்தப்படுகிறது. 
இது 17ம்‌ வசனத்தில்‌ குறிப்பிடப்பட்ட அதே செய்தியாக இருக்கலாம்‌: 
“மனந்திரும்புங்கள்‌, பரலோகராஜ்யம்‌ சமீபித்திருக்றெது. ” இராஜ்யம்‌ இன்னமும்‌ 
தோன்றாதிருக்கையில்‌, அது சமீபித்திருந்தது மற்றும்‌ இயேசு எவர்களிடத்தில்‌ 
பேசினாரோ, அவர்களில்‌ சிலருடைய வாழ்நாள்‌ காலத்திலேயேகூட, 
விரைவில்‌ வரவிருந்தது (காண்க மாற்கு 9:1). இந்தச்‌ செய்தியை இயேசு, 
“அவர்‌ எடுத்துக்கொள்ளப்பட்ட நாள்‌ வரைக்கும்‌” அறிவித்தார்‌ மற்றும்‌ 








அவர்‌, “தேவனுடைய ராஜ்யத்துக்குரியவைகளை அவர்களுடனே பேசினார்‌” 
(நடபடிகள்‌ 1:2, 3). 

அவர்‌ பிரசங்கித்துக்‌ கொண்டும்‌ போதித்துக்‌ கொண்டும்‌ மாத்திரம்‌ இராமல்‌, 
அவர்‌ ஜனங்களுக்கு உண்டாயிருந்த சகல வியாதிகளையும்‌ சகல நோய்களையும்‌ 
நீக்கச்‌ சொஸ்தமாக்கினார்‌. இயேசுவின்‌ அற்புதங்கள்‌ அவரை யோவான்‌ 
ஸ்நானனில்‌ இருந்து வித்தியாசப்படுத்திய விஷயத்தின்‌ பாகமாக இருந்தன. 
யோவான்‌ அற்புதங்கள்‌ எதையும்‌ நிகழ்த்தவில்லை. இயேசு எவ்வகையான 
வியாதியையும்‌ அல்லது நோய்களையும்‌, அதன்‌ ஆதாரமூலம்‌ அல்லது 
தோற்றுவாய்‌ எதுவாக இருந்தாலும்‌, அவற்றைக்‌ குணமாக்கக்‌ கூடியவராக 
இருந்தார்‌. அவரது முழுமையான குணமாக்கும்‌ வல்லமை, அவர்‌ தேவனிடத்தில்‌ 
இருந்து அனுப்பப்பட்ட மேசியாதான்‌ என்பதற்கு அடையாளமாகப்‌ 
பயன்பட்டது (11:2-6). 

வசனம்‌ 24. இந்த அற்புதங்களின்‌ நேரடி விளைவாக, இயேசுவின்‌ கீர்த்தி 
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சீரியா எங்கும்‌ பிரசித்தமாயிற்று. முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌, “சரியா” என்பது, 
பலஸ்தீனம்‌ முழுவதையும்‌ உள்ளடக்கியிருந்த, பெரியதொரு ரோமானிய 
மாகாணத்தைக்‌ குறித்தது லூக்கா 2:2). இந்தக்‌ குறிப்புபெயர்‌ இவ்விடத்தில்‌ 
கலிலேயாவிற்கு வடக்கில்‌ இருந்த நாட்டை மாத்திரம்‌ குறிக்கிறது என்று சிலர்‌ 
நம்புகையில்‌, இது 4:25ல்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள பகுதிகள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
சூழ்ந்து கொண்டிருப்பதாகத்‌ தோன்றுறெது. 

இயேசுவின்‌ கீர்த்தி, அப்பகுதியில்‌ இருந்த எல்லா மக்களும்‌ தங்களிடம்‌ 
இருந்த, பிசாசு பிடித்தவர்கள்‌; சந்திரரோகிகள்‌, திமிர்வாதக்காரர்‌ உட்பட, 





வியாதிப்பட்ட மற்றும்‌ நோய்வாய்ப்பட்ட எல்லாரையும்‌ அவரிடத்தில்‌ 
கொண்டுவரக்‌ காரணமாயிற்று. இயேசு எல்லா வகையான நிலைகள்‌ 
மீதும்‌ அதிகாரம்‌ கொண்டிருந்தார்‌ மற்றும்‌ அவரது குணமாக்கும்‌ வல்லமை 
வரையறைக்கு உட்படவில்லை என்பதைக்‌ காண்பிப்பதற்காகவே, இந்தப்‌ 
பல்வகையான மக்கள்‌ இங்கு குறிப்பிடப்‌ பட்டுள்ளனர்‌ என்பது அதிகம்‌ 
சாத்தியமானதாக உள்ளது. 

வசனம்‌ 25. இயேசு சென்ற இடங்களுக்கெல்லாம்‌ மக்கள்‌ அவரைப்‌ 
பின்தொடரலாயினர்‌ என்பது இயேசுவின்‌ கீர்த்தியினுடைய இன்னொரு 
விளைவாக இருந்தது. இந்தக்‌ கூட்டத்தினர்‌, கலிலேயாவில்‌ இருந்து மாத்திரமல்ல, 
ஆனால்‌ பலஸ்தனத்தின்‌ எல்லாப்‌ பகுதிகளிலும்‌ இருந்து வந்தனர்‌. 

தெக்கப்போலி என்பது யோர்தானுக்கு அப்பால்‌ இருந்த ஒரு மாவட்டம்‌ 
ஆகும்‌, இதன்‌ கிரேக்கப்‌ பெயரினுடைய அர்த்தத்தின்படி, இது பத்து நகரங்களை 
உள்ளடக்கியிருந்தது. கிரேக்கக்‌ கலாச்சாரம்‌ கொண்ட இந்த நகரங்கள்‌, தமஸ்கு, 
பிலதெல்பியா, ரப்னா, ஸ்கைதோபோலி (பெத்ஷேன்‌), கடாரா, ஹிப்போஸ்‌, 
டியோன்‌, பெல்லா, கெராசா மற்றும்‌ கனாதா ஆகியவை என்று, மூத்த பிளீனி 
என்பவரால்‌ அடையாளப்படுத்தப்‌ பட்டன.” தெக்கபோலி முழுவதும்‌, மகா 
அலெக்சாண்டரின்‌ படையில்‌ இருந்த போர்க்கலையில்‌ நீண்டநாள்‌ அனுபவம்‌ 
கொண்டவர்களால்‌ நிறைந்திருந்தது என்று பொதுவாக நம்பப்பட்டுள்ளது, 
இவர்கள்‌ அங்கு கிரேக்கத்தின்‌ அடிப்படைக்‌ கலாச்சாரத்தைப்‌ பராமரிப்பதில்‌ 
உதவிக்கொண்டி ருந்தனர்‌. யோர்தானுக்கு மேற்கில்‌ இருந்த ஸ்கைதோபோலி 
தவிர, இந்த நகரங்கள்‌ யாவும்‌ யோர்தானுக்குக்‌ கிழக்கில்‌ இருந்தன. 

இயேசு கூறுவதைக்‌ கேட்பதற்கு, மக்கள்‌ கூட்டங்கள்‌ பயணித்த 
பெரும்‌ தூரங்கள்‌ பற்றி மத்தேயு வலியுறுத்துகையில்‌, அவர்‌ எருசலேமிலும்‌, 
யூதேயாவிலும்‌, யோர்தானுக்கு அப்புறத்திலும்‌ இருந்து (“யோர்தானுக்கு 
அக்கரைப்‌ பகுதி”; NIV) ஆடியவற்றைக்‌ குறிப்பிட்டார்‌. இந்தக்‌ கடைசிச்‌ 
சொற்றொடர்‌ பெரேயாவைக்‌ குறிக்கிறது. 





ஒல்‌ பாடங்கள்‌ ௮௦௦௦ 


இழந்துபோகப்பட்ட வர்களை அடைவதற்கு 
தேவனுடைய திட்டம்‌: பிரசங்கித்தல்‌ (4:12-25) 
இயேசு ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றது மற்றும்‌ அவருக்கு நேர்ந்த சோதனைகள்‌ 
ஆயைெவற்றிற்குப்‌ பின்பு, அவர்‌ பிரசங்கித்தல்‌, போதித்தல்‌ மற்றும்‌ குணமாக்குதல்‌ 
ஆகியவற்றைக்‌ கொண்டு, கலிலேயாவில்‌ தமது ஊழியத்தைத்‌ தொடங்கினார்‌. 
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மேலும்‌ அவர்‌, தமது சீஷாகளாவதற்குச்‌ சில மீனவர்களை அழைத்தார்‌. நமது 
வேதவசனப்‌ பகுஇயில்‌ இருந்து நாம்‌, பின்வரும்‌ முக்கியமான பாடங்களைக்‌ 
கற்றறிய முடியும்‌: 


1. வசனத்தைப்‌ பிரசங்கித்தல்‌ என்பதே இழந்துபோன மனித குலத்தை 
அடைவதற்கான தேவனுடைய திட்டமாயிருக்கிறது (4:12-17). 

2. நமக்கு முன்னோடினவர்களின்‌ இடங்களை நாம்‌ நிரப்ப வேண்டும்‌ 
(4:12, 17). 

3. தேவனுடைய திட்டம்‌ தொடர்ந்து செயல்படுவதற்கு, நமது 
இடங்களில்‌ இருந்து பணிசெய்யும்படிக்கு, நாம்‌ மற்றவர்களைத்‌ 
தேர்வு செய்து அவர்களைப்‌ பயிற்றுவிக்க வேண்டும்‌ (4:18-22). 

4. இயேசு தமது பிரசங்‌இத்தலில்‌ முக்கியமானதாகக்‌ கருதியவற்றின்‌ 
மீது நாம்‌ கவனம்‌ குவிக்க வேண்டும்‌ (4:17, 23). 

5. உண்மையான அற்புதங்களுக்கும்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ 
வஞ்சகர்களின்‌ பொய்யான முயற்சிகளுக்கும்‌ இடையில்‌ உள்ள 
வேறுபாட்டை நாம்‌ புரிந்துகொள்ள வேண்டும்‌ (4:23, 24). 
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9 
பாக்கியங்கள்‌ 
[5:1-12] 


மலைப்பிரசங்கம்‌ (அதிகாரங்கள்‌ 5-7), மத்தேயு தமது சுவிசேஷத்தில்‌ 
உள்ளடக்கிய, முதல்‌ போதனைப்‌ பகுதியாகச்‌ செயல்படுகிறது. இதில்‌ அவர்‌, 
இயேசுவை இஸ்ரவேல்‌ மக்களின்‌ நிறைவான போதகராக, தெய்வீக அதிகாரமும்‌ 
நித்திய விளைவுகளும்‌ நிறைந்த வார்த்தைகளைப்‌ பேசியவராகச்‌ சித்தரித்தார்‌ 
(7:21-29). அவர்‌ பதிவுசெய்த இந்தப்‌ பிரசங்கம்‌, ஒழுக்கரதியான உயர்நெறிகளின்‌ 
தொகுப்பாக மாத்திரம்‌ இருத்தல்‌ என்பதில்‌ இருந்து அதிகம்‌ தூரத்தில்‌ உள்ளது. 
இது, நித்திய ஜீவனைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ எல்லார்‌ மீதும்‌, மேசியாவாகிய 
இயேசு கொண்டுள்ள உயர்‌ அதிகாரத்தைப்‌ பிரதிபலிக்கிறது. ! 

இந்தப்‌ பிரசங்கம்‌, கட்டளைகள்‌ என்பதைக்‌ காட்டிலும்‌, பாக்கியங்கள்‌ 





என்பவற்றுடன்‌ தொடங்குகிறது. பின்பு இது, வேதபாரகர்‌ மற்றும்‌ பரிசேயர்‌ 
ஆகியோரின்‌ நீதியிலும்‌ மிக உயர்ந்த தரத்திற்கு எழும்புகிறது, இருப்பினும்‌ 
இது கிருபையின்‌ சந்தர்ப்பப்‌ பொருளை விட்டு ஒருக்காலும்‌ விலகிச்‌ 
செல்வதில்லை.” இது உயர்வானதாகவும்‌ பரிசுத்தமானதாகவும்‌ உள்ளது, 
ஆனாலும்‌ இது நடைமுறைக்கு உகந்ததாகவும்‌ செய்யக்கூடியதாகவும்‌ 
உள்ளது. இயேசுவின்‌ அதிகாரமுள்ள போதனைகள்‌ - இந்தப்‌ பிரசங்கத்தில்‌ 
தொகுத்துரைக்கப்பட்டு உதவியளிக்கப்பட்டுள்ளன - பிரதான கட்டளையை 
முன்னெதிர்‌ நோக்குகின்றன. இயேசு தமது அப்போஸ்கலர்களுக்கு அளித்த 
கடைசிக்‌ கட்டளையில்‌, சகல மக்களினங்களையும்‌ சீஷராக்கி அவர்களுக்கு அவர்‌ 
கட்டளையிட்டவற்றை அவர்கள்‌ கைக்கொள்ளும்படி போதிக்க வேண்டும்‌ 
என்று இயேசு கட்டளையிட்டார்‌ (28:18-20). 

மலைப்பிரசங்கத்தின்‌ மிகச்சரியான வரைகுறிப்பு ஒன்றை முறைப்படுத்துதல்‌ 
கடினமாகும்‌. இருப்பினும்‌, இந்தப்‌ பிரசங்கத்தின்‌ முக்கிய பகுதியானது 
“நியாயப்பிரமாணம்‌” மற்றும்‌ “தீர்க்கதரிசனங்கள்‌” ஆகியவற்றின்‌ குறிப்புகளினால்‌ 
வடிவமைக்கப்பட்டுள்ளன என்பது தெளிவாகக்‌ காணப்படுகிறது (5:17; 7:12). 
பின்வரும்‌ வரைகுறிப்பு, இயேசு தமது எடுத்துரைப்பில்‌ கூறியுள்ளது என்ன 
என்பதைப்‌ பற்றிய பொதுவான சித்தரிப்பு ஒன்றைத்‌ தருகிறது.” 


1. அறிமுகம்‌ (5:3-16) 
அ. பாக்கியங்கள்‌ (5:3-12) 
ஆ. உப்பும்‌ வெளிச்சமும்‌ (5:13-16) 
11. முக்கிய பொருள்‌ (5:17-7:12) 
பழைய மற்றும்‌ புதிய நீதிகள்‌ (5:17-48) 
புறம்பான நீதி எதிர்‌. உள்ளான நீதி (6:1-18) 
தேவனைச்‌ சார்ந்திருத்தல்‌ (6:19-34) 
பல்வேறு போதனைகள்‌ மற்றும்‌ பொன்விதி (7:1-12) 
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111. முடிவுரை (7:13-27) 
௮. இரண்டு வழிகள்‌ (7:13, 14) 
ஆ. பொய்யும்‌ உண்மையும்‌ (7:15-23) 
இ. வீடு கட்டுபவர்கள்‌ இருவர்‌ பற்றிய உவமை (7:24-27) 


மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ உள்ள மலைப்பிரசங்கத்திற்கும்‌ லூக்கா 
சுவிசேஷத்தில்‌ உள்ள சமனான இடத்தில்‌ செய்யப்பட்ட பிரசங்கத்திற்கும்‌ 
லூக்கா 6:17-49) இடையில்‌ ஒப்பீடு ஒன்று ஏற்படுத்தப்பட முடியும்‌. இந்த 
இரு பிரசங்கங்களும்‌ உண்மையில்‌ ஒரே பிரசங்கமாகத்‌ தான்‌ இருந்தன, மற்றும்‌ 
மலையின்‌ மீது தரப்பட்ட முழுப்‌ பிரசங்கத்கைச்‌ சுருக்கி மாத்திரம்‌ லூக்கா 
தமது பதிப்பாகத்‌ தந்தார்‌ என்ற ஒரு கண்ணோட்டம்‌ உள்ளது. பொருளடக்கம்‌, 
மொழிநடை மற்றும்‌ வரிசை முறை ஆகியவற்றில்‌ உள்ள ஒற்றுமைகளே 
இப்படிப்பட்ட கண்ணோட்டத்தை எழச்செய்துள்ளன.” இவை இரண்டும்‌, 





குனித்தனி சந்தர்ப்பங்களில்‌ தரப்பட்ட இரு வித்தியாசப்பட்ட பிரசங்கங்களாக 
இருந்தன என்ற இன்னொரு கண்ணோட்டம்‌ உள்ளது. இவற்றிற்கு இடையில்‌ 
பல வித்தியாசங்கள்‌ நிலவுகின்றன. உதாரணமாக, இந்தப்‌ பிரசங்கங்கள்‌ 
நிகழ்த்தப்பட்ட காட்சியமைவு பற்றிய விவரிப்பு, “மலையின்மேல்‌” (5:1) 
எதிர்‌ “சமனான ஒரு இடத்திலே” லூக்கா 6:17) என்பதாக உள்ளது. இத்துடன்‌ 
கூடுதலாக, லூக்கா சுவிசேஷத்தில்‌ உள்ள பிரசங்கத்தில்‌ ஒரு சில பாக்கியங்களே 
உள்ளன (மற்றும்‌ அவற்றில்‌ சில, வார்த்தை அமைப்பில்‌ மாறுபட்டுள்ளன), 
அத்துடன்‌ இது, மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ இராத சாபங்களை லூக்கா 6:20-26) 
உள்ளடக்குகிறது. 

இரண்டு பிரசங்கங்களையும்‌ ஒப்பிடும்போது, ஜேக்‌ லூயிஸ்‌ அவர்கள்‌, 
பின்வரும்‌ குறிப்புரைகளை ஏற்படுத்தினார்‌: 





1. இரு பிரசங்கங்களுமே பாக்கியங்களுடன்‌ தொடங்குகின்றன (5:3- 
12; லூக்கா 6:20-22) மற்றும்‌ வீடு கட்டுபவர்களின்‌ உவமையுடன்‌ 
முடிகின்றன (7:24-27; லூக்கா 6:47-49). 

2. மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ உள்ள பிரசங்கம்‌ (107 வசனங்கள்‌) லூக்கா 
சுவிசேஷத்தில்‌ உள்ள பிரசங்கத்தை விட (30 வசனங்கள்‌) மிக 
நீண்டதாக உள்ளது. 

3. லூக்கா சுவிசேஷத்தில்‌ காணப்படும்‌ பிரசங்கத்தின்‌ பெரும்பகுதி 
மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ உள்ள பிரசங்கத்தில்‌ காணப்படுகிறது. 

4. மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ உள்ள பிரசங்கத்தின்‌ 
பொருளடக்கத்தினுடைய பெரும்பான்மைப்‌ பகுதி, லூக்கா 
சுவிசேஷத்தின்‌ பிற பகுதிகளில்‌ சிதறிக்டெக்றெது (அதிகாரங்கள்‌ 
11, 12, 13, 14, 16). 

5. மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ உள்ள பிரசங்கம்‌, இயேசு பன்னிருவரைத்‌ 
தேர்ந்து கொள்வதற்கு முன்னர்‌ (10:1-4) நிகழ்த்தப்பட்டதாகத்‌ 
தோன்றுகிறது, அதே வேளையில்‌ லூக்கா சுவிசேஷத்தில்‌ 
உள்ள பிரசங்கம்‌ அந்த நிகழ்விற்குப்‌ பின்னர்‌ லூக்கா 6:12-16) 
நிகழ்த்தப்பட்டதாகத்‌ கோன்றுகிறது.” 





மத்தேயு மற்றும்‌ லூக்கா ஆகிய சுவிசேஷங்களில்‌ உள்ள பிரசங்கங்கள்‌ 
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வெவ்வேறு காலகட்டங்களில்‌ நிகழ்த்தப்பட்டிருக்க சாத்தியம்‌ உள்ளது. பல்‌ 
வேறு குழுக்கள்‌ மற்றும்‌ கேட்பவர்களுக்கு இயேசு போதித்திருந்தார்‌ என்பதால்‌, 
அவர்‌ தாம்‌ கூறியவற்றையே திரும்பவும்‌ அடிக்கடி உரைத்திருப்பார்‌ என்பதில்‌ 
சந்தேகம்‌ இல்லை. அப்படியென்றால்‌, மத்தேயு மற்றும்‌ லூக்கா ஆகியோர்‌ 
ஒரே பிரசங்கத்தைப்‌ பற்றி எழுதியிருக்கக்‌ கூடும்‌ - மத்தேயு மலையின்‌ 
காட்சியமைவில்‌ வலியுறுத்தம்‌ செய்ய, லூக்கா மலையின்‌ மீதிருந்த ஒரு சமனான 
இடத்தில்‌ வலியுறுத்தம்‌ செய்தார்‌ எனலாம்‌. என்ன நடந்திருந்தாலும்‌, ஒவ்வொரு 
எழுத்தாளரும்‌ தமது சுவிசேஷ விபரத்தில்‌ உள்ளடக்கெவற்றைத்‌ தேர்ந்தெடுத்துச்‌ 
செய்துள்ளனர்‌ என்று தோன்றுறெது. மத்தேயு, நியாயப்பிரமாணம்‌ மற்றும்‌ 
தமது சுவிசேஷம்‌ யாருக்கு எழுதப்பட்டதோ அந்த யூதர்கள்‌ ஆகியோருடன்‌ 
குறிப்பாகத்‌ தொடர்புடைய போதனையைக்‌ தேர்ந்துகொண்டார்‌, இவற்றில்‌ சில 
போதனைகள்‌ லூக்கா சுவிசேஷத்தில்‌ காணப்படுவதில்லை, அதே வேளையில்‌ 
லூக்கா, புறஜாதி வாசகர்களுக்கு விசேஷமாகப்‌ பொருத்தமாயிருக்கும்‌ 
பாடக்கருத்துக்களைத்‌ கேர்ந்துகொண்டார்‌.£ 

இயேசு மலையில்‌ செய்த தமது பிரசங்கத்தில்‌, அவர்‌ - தமது 
பிரசங்கத்திற்கு முகப்புரை என்ற வகையில்‌ - அதிகாரத்துவமான நீதி 
மற்றும்‌ சந்தோஷம்‌ ஆகியவற்றின்‌ மீதான போதனையைக்‌ கொடுத்தார்‌. 
தேவபக்தியுள்ள வாழ்விற்கு அவரது அணுகுமுறையானது இன்றைய நாட்களில்‌ 
கலாச்சாரத்தின்‌ கண்ணோட்டத்திற்கு நேர்‌ எதிராக உள்ளது. இயேசுவின்‌ 
உரைகளில்‌ உருப்பெற்றுள்ள, உண்மையான நீதிக்கு அத்தியாவசியமான 
விஷயங்கள்‌, “பாக்கியங்கள்‌” என்று பொதுவாக அறியப்படுகின்றன. இவ்வார்த்தை 
“சந்தோஷம்‌,” “நல்வாய்ப்புப்பெறுதல்‌” அல்லது “ஆசீர்வதிக்கப்படுதல்‌” என்று 
அர்த்தப்படுறெ 112௭7௦ என்ற கிரேக்க வார்த்தையில்‌ இருந்து பெறப்பட்ட 
beaftitudo என்ற இலத்தீன்‌ வார்த்தையில்‌ இருந்து வருகிறது. 

Makarios என்ற சொற்றொடரை இயேசு, தேவன்‌ பிரியமாயிருக்கும்‌ 
நீதியுள்ள மனிதரைப்‌ பற்றி விவரிக்க, இந்தப்‌ பன்னிரெண்டு வசனங்களில்‌, 
ஒன்பது முறைகள்‌ பயன்படுத்தினார்‌. “பாக்கியமுள்ளவர்கள்‌”” என்பது 
எப்போதுமே பன்மையில்‌ உள்ளது, ஒருவேளை இது, தேவபக்தியுள்ள ஒருவர்‌ 
பெற்றுக்கொள்ளும்‌ சந்தோஷத்தில்‌ முழுமையைக்‌ கருத்தாகத்‌ தெரிவிக்கலாம்‌. 
இவ்வார்த்தை பயன்படுத்தப்பட்ட ஒவ்வொரு வேளையிலும்‌, இது அந்த 
நபர்‌ காட்சிப்படுத்தும்‌ பண்புடன்‌, மேன்மையான வாக்குத்தத்தம்‌ ஒன்று 
பின்தொடருவதாக உள்ளது. 

இந்த பாக்கியங்களில்‌ காணப்பட்டுள்ளபடி, உண்மையான சந்தோஷம்‌ 
என்பது நீதியுள்ள வாழ்வின்‌ துணை உற்பத்தியாக உள்ளது. இந்த 
ஆவிக்குரிய சந்தோஷம்‌ ஒருவரின்‌ வாழ்வில்‌, மிகவும்‌ ஊக்கம்‌ இழந்த 
வேளையிலும்‌ கூட திருப்தியை நிரப்புவதாக இருக்கும்‌ (பிலிப்பியர்‌ 4:11, 12; 
1 தீமோத்தேயு 6:6-11).7 


அறிமுகம்‌ (5:1, 2) 
1அவர்‌ திரளான ஜனங்களைக்‌ கண்டு மலையின்மேல்‌ ஏறினார்‌; அவர்‌ 
உட்கார்ந்தபொழுது, அவருடைய சீஷர்கள்‌ அவரிடத்தில்‌ வந்தார்கள்‌. 
“அப்பொழுது அவர்‌ தமது வாயைத்திறந்து அவர்களுக்கு உபதேசித்துச்‌ 


சொன்னது என்னவென்றால்‌. 
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வசனங்கள்‌ 1, 2. இயேசு ... மலையின்மேல்‌ ஏறினார்‌. “மலை” என்பதற்கான 
கிரேக்க வார்த்தை, நிலத்தில்‌ சார்பளவில்‌ உயர்ந்த பகுதி என்று மிகச்சிறப்பாகப்‌ 
புரிந்துகொள்ளப்படுகிறது (காண்க 14:23; 15:29). மூன்றாவது சோதனை 
(4:8), மறுரூபமாகுதல்‌ (17:1) மற்றும்‌ பிரதான கட்டளைகொடுத்தல்‌ (28:16) 
ஆகியவை உட்பட, மத்தேயு சுவிசேஷத்தின்‌ மற்ற முக்கிய நிகழ்வுகள்‌ உயர்ந்த 
இடங்களுடன்‌ தொடர்புடையவையாக உள்ளன. 





பழைய உடன்படிக்கையை நிலைநாட்டுவதற்காக, சீனாய்‌ மலையில்‌ 
நியாயப்பிரமாணத்தைப்‌ பெற்ற மோசேக்கும்‌ (யாத்திராகமம்‌ 19-24), புதிய 
உடன்படிக்கைக்கான தயாரிப்பில்‌, மலையின்மீது புதிய பிரமாணம்‌ ஒன்றை 
வெளிப்படுத்திய இயேசுவுக்கும்‌ இடையில்‌, இவ்வசனப்பகுதி ஒரு நுட்பமான 
இணைகருத்தை ஏற்படுத்துகிறதா? இந்தத்‌ கருத்து வெளிப்படையானதாக 
இருப்பதில்லை என்றிருக்கையில்‌ இது, மோசேயினால்‌ உரைக்கப்பட்ட 
“தீர்க்கதரிசியாக” இயேசு இருக்கிறார்‌ என்ற உண்மையுடனும்‌ அவரது 
அதிகாரத்துவமான வார்த்தைக்குக்‌ கீழ்ப்படிய வேண்டும்‌ என்பதையும்‌ 
இணையாகக்‌ தெரிவிக்கிறது (உபாகமம்‌ 18:15, 18; நடபடிகள்‌ 3:22, 23; 7:37; 
காண்க 6:14; 7:40). 

இயேசுவின்‌ பிரசங்கம்‌ நிகழ்த்தப்பட்ட இடமாகப்‌ பல்வேறு களங்கள்‌ 
முன்மொழியப்பட்டுள்ளன. அவற்றில்‌ ஒன்று, அதன்‌ இரட்டைச்‌ சிகரங்களின்‌ 
காரணமாக, “ஹாட்டினின்‌ கொம்புகள்‌” என்று அர்த்தப்படுகிற “கர்னே 
ஹிட்டிம்‌” என்று அமைக்கப்படுகிறது. இது திபேரியாவின்‌ அருகில்‌ அமைந்துள்ள, 
அணைந்துபோன எரிமலையாக உள்ளது. ஃபிராங்க்‌ எல்‌ காக்ஸ்‌ அவர்கள்‌ இந்த 
நிலப்பகுதியைப்‌ பின்வருமாறு விவரித்தார்‌: 





கடல்‌ மட்டத்திலிருந்து சுமார்‌ ஆயிரம்‌ அடிகள்‌ உயரத்தில்‌ உள்ள இது, 
“அண்மையில்‌ இருக்கும்‌ மற்ற உயர்விடங்களில்‌ இருந்து, அறுபது 
அடிகள்‌ அளவிற்கு மேலே எழுந்துள்ள இரண்டு படைப்புகள்‌ அல்லது 
கொம்புகளினால்‌ வித்தியாசப்படுத்தப்பட்டுள்ளது. ” இந்தக்‌ கொம்புகளுக்கு 





இடையில்‌ பரந்த புல்வெளியான, ஒரு இயற்கை அரங்கம்‌ உள்ளது, இதில்‌ 

ஒரு தனித்த குரலைக்‌ கேட்பதற்குப்‌ பெரும்‌ மக்கள்‌ கூட்டம்‌ சுலபமாக 

ஒன்றுகூட முடியும்‌.” 
கலிலேயாக்‌ கடலின்‌ வடக்கில்‌, கப்பர்நகூமுக்கும்‌ தாப்காவுக்கும்‌ இடையில்‌ உள்ள 
இடமே இந்தப்‌ பிரசங்கம்‌ நிகழ்த்தப்பட்ட இடமாக இருந்திருக்கும்‌ என்பதற்கு 
அதிக சாத்தியக்கூறு உள்ளது. இன்றைய நாட்களில்‌ இது பாக்கியங்களின்‌ 
மலை என்று அறியப்பட்டுள்ளது. இம்மலையின்‌ பக்கவாட்டில்‌ இப்போது 
ஒரு சிற்றாலயம்‌ உள்ளது, இது இயேசு கொடுத்த இந்தப்‌ பிரசங்கத்தை 
நினைவூட்டுகிறது. 

இந்தப்‌ பிரசங்கம்‌ எங்கு நிகழ்த்தப்பட்டது என்பதை எவரொருவரும்‌ 

மிகச்சரியாக அறிவதில்லை என்றாலும்‌, இந்த இடம்‌ கலியேயாக்‌ கடலுக்கு 
அருகாமையானதுதான்‌ என்பது நிச்சயமாக இருந்தது. இது எங்கு 
கொடுக்கப்பட்டது என்பதை நாம்‌ ஒருக்காலும்‌ அறியாது போனாலும்‌, 
என்ன கூறப்பட்டது என்பதை நாம்‌ எப்போதும்‌ அறிய முடிவதை மத்தேயு 
உறுதிப்படுத்தினார்‌. 
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இயேசு மலையோரத்தில்‌ அமர்ந்தார்‌. இது யூத ரபீக்கள்‌, போதிப்பதற்கான 
பாரம்பரியமான வழியாக இருந்திருக்கும்‌ (13:2; 23:2; 24:3; 26:55). பின்பு, 
அவருடைய சீஷர்கள்‌ அவரிடத்தில்‌ வந்தார்கள்‌. இயேசுவின்‌ “சீஷர்கள்‌” மற்றும்‌ 
திரளான ஜனங்கள்‌ ஆகியோருக்கு இடையிலான மிகச்சரியான உறவுமுறை 
தெளிவாக்கப்பட்டிருப்பதில்லை. இந்தக்‌ காட்சியமைவில்‌ கூட்டத்தினர்‌ 
இருந்தனர்‌ என்பது, இயேசு தமது உரையை முடித்த பின்பு அவர்களின்‌ பதில்‌ 
செயலினால்‌ மாத்திரம்‌ நிச்சயப்படுத்தப்படுகிறது (7:28, 29). 

லூக்காவினால்‌ பதிவுசெய்யப்பட்டுள்ள பிரசங்கத்தைத்‌ தொடர்ந்து, 
மலையின்மீது பன்னிரெண்டு அப்போஸ்கலர்களைக்‌ தேர்ந்துகொள்ளும்‌ நிகழ்ச்சி 
வருகிறது லூக்கா 6:12-16). அவர்கள்‌ இயேசுவுடன்‌ மலையில்‌ இருந்து இறங்கி 
“ஒரு சமனான இடத்திற்கு” வந்தனர்‌, அங்கு அவருடைய சீஷரில்‌ அநேகம்‌ 
பேரும்‌” அத்துடன்‌ “யூதேயா தேசத்துத்‌ இசைகள்‌ யாவற்றிலிருந்தும்‌, எருசலேம்‌ 
நகரத்திலிருந்தும்‌, தரு தோன்‌ பட்டணங்கள்‌ இருக்கிற கடலோரத்திலிருந்தும்‌ 
வந்தவர்களாயெ திரளான ஜனங்களும்‌ இருந்தார்கள்‌” லூக்கா 6:17). 

எல்லாரும்‌ கூடிவந்தபோது, இயேசு தமது வாயைத்திறந்து அவர்களுக்கு 
உபதேசித்துச்‌ சொன்னார்‌. மத்தேயுவினால்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள 
மொழிநடை, புனிதமான மற்றும்‌ மேன்மையும்‌ கண்ணியமுமான ஒரு 
உரையைக்‌ கருத்தாகக்‌ தெரிவிக்கிறது (காண்க நடபடிகள்‌ 8:35; 10:34). டக்ளஸ்‌ 
ஹோர்‌ அவர்கள்‌, “அவர்‌ தமது அரியணையில்‌ அமர்ந்திருக்கும்‌ ஒரு அரசர்‌ 
போல அமருகின்றார்‌, அவரது சீஷர்கள்‌, அரண்மனை மண்டபத்தில்‌ அவரை 
அணுகிய குடிமக்கள்‌ போன்று இருந்தனர்‌, மற்றும்‌ அரசர்‌ தமது துவக்க உரையை 
நிகழ்த்துகிறார்‌, அதில்‌ அவர்‌ தமது இராஜ்யத்தில்‌ வாழ்வு எவ்வாறு இருக்கும்‌ 
என்பதைப்‌ பற்றிய கணிசமான விபரங்களை எடுத்துரைக்கிறார்‌” என்று விளக்கம்‌ 
அளித்தார்‌. 0 

இயேசுவின்‌ வார்த்தைகள்‌ அடிக்கடி, புதிய உடன்படிக்கையின்‌ 
“மாக்னா கார்ட்டா” (“Mகஜூக Carta”) என்று அழைக்கப்பட்டுள்ளன.!! 
இந்தக்‌ கொள்கைகள்‌ யாவும்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ மற்ற இடங்களில்‌ 
போதிக்கப்பட்டுள்ளன, மற்றும்‌ இவைகள்‌ ஒவ்வொரு தலைமுறையிலும்‌ 
கிறிஸ்தவர்களின்‌ வாழ்விற்கானவைகளாக உள்ளன. அவரது வார்த்தைகள்‌ 
அளிக்கும்‌ அறிவுறுத்துதல்கள்‌ பின்பற்றப்பட்டால்‌, அவைகள்‌ இந்த வாழ்வில்‌ 
நிறைவான சந்தோஷத்திற்கு வழிநடத்தும்‌. 








ஆவியில்‌ எளிமையுள்ளவர்கள்‌ (5:3) 


“ஆவியில்‌ எளிமையுள்ளவர்கள்‌ பாக்கியவான்கள்‌; பரலோகராஜ்யம்‌ 
அவர்களுடையது. ” 


வசனம்‌ 3. எளிமை என்பதற்கான கிரேக்க வார்த்தை, கைவிடப்பட்டு 
மற்றவர்களைச்‌ சார்ந்து இருக்கும்‌ ஒருவரைக்‌ குறிக்கப்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளது. சங்கீதங்கள்‌ முழுவதிலும்‌, துன்மார்க்கரான செல்வந்தர்கள்‌, 
நீதிமான்க௧ளான ஏழைகளை அடக்குவதாகச்‌ சித்தரிக்கப்பட்டுள்ளனர்‌, 
இருப்பினும்‌ துன்புறுத்தப்பட்ட இந்த மக்கள்‌ தங்கள்‌ துன்பங்களில்‌ இருந்து 
தேவனால்‌ விடுவிக்கப்பட்டனர்‌.!? இதேபோன்ற ஆய்வுக்கருத்துக்கள்‌, 
மரியாளின்‌ பாடல்‌ முழுவதிலும்‌ ஓடுகின்றன, அது தாழ்மையுள்ளவர்களுக்கும்‌ 
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ஏழைகளுக்கும்‌ தேவன்‌ கிருபைகாண்பிக்றொர்‌ ஆனால்‌ செல்வந்தர்களை 
அவர்‌ வெறுமையாக அனுப்புகிறார்‌ என்று கூறுகிறது லூக்கா 1:46-55). 
தர்க்கதரிசனத்தின்‌ நிறைவேற்றமாக, இயேசு “தரித்திரருக்குச்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ 
பிரசங்கிக்கும்படி”” மற்றும்‌ “சிறைப்பட்டவர்களுக்கு விடுதலையையும்‌ 
அளிக்கும்படி” தாம்‌ வந்ததாகக்‌ கூறினார்‌ லூக்கா 4:18; காண்க ஏசாயா 61:1). 
புதிய ஏற்பாட்டின்‌ காலகட்டத்தில்‌, ஏழைகள்‌ தேவனைச்‌ சார்ந்திருக்கும்படி 
துரத்தப்பட்டனர்‌, மற்றும்‌ நீதிமானான ஏழைகள்‌ விசேஷித்த வழியில்‌ 
தேவனுடைய அக்கறைக்கு உரியவர்களாக இருந்தனர்‌ என்று கர்க்கதரிசகளாலும்‌ 
மற்றவர்களாலும்‌ நினைக்கப்பட்டி ருந்தனர்‌.” மனதில்‌ இந்தப்‌ பின்னணியைக்‌ 
கொண்ட நிலையில்‌, “ஏழைகள்‌” என்ற சொற்றொடரை லூக்கா சுவிசேஷத்தில்‌ 
உள்ள பிரசங்கம்‌ தகுதியற்றதாக விட்டுவிடுதல்‌ நம்மைத்‌ திகைப்படையச்‌ 
செய்யக்கூடாது (லூக்கா 6:20). 

லூக்காவைப்‌ போலின்றி மத்தேயு, ஆவியில்‌ என்ற சொற்றொடரை 
உள்ளடக்குகிறார்‌. ஆவியில்‌ ஏழ்மையால்‌ தாக்கப்பட்டிருத்தல்‌ என்பது, 
ஒருவார்‌ தமது ஆவிக்குரிய தேவைகளைச்‌ சந்திப்பதற்குத்‌ தமது சொந்த ஆதார 
மூலங்கள்‌ போதுமானவைகளாக இருப்பதில்லை என்பதை உணர்ந்தறிதல்‌ 
என்று அர்த்தப்படுறெது. சங்கீதக்காரர்‌, “தேவனுக்கேற்கும்‌ பலிகள்‌ 
நொறுங்குண்ட ஆவிதான்‌; தேவனே, நொறுங்குண்டதும்‌ நருங்குண்டதுமான 
இருதயத்தை நீர்‌ புறக்கணியீர்‌” என்று எழுதினார்‌ (சங்கதம்‌ 51:17). சுயநீதியுள்ள 
பரிசேயர்‌ மற்றும்‌ அவருக்கு நேரெதிராகத்‌ தாழ்மையுள்ள வரிவசூலிப்பவர்‌ 
ஆகிய, இருவர்‌ பற்றிய உவமையை இயேசு கூறினார்‌. பரிசேயர்‌ 
ஜெபத்தில்‌ தம்மையே புகழ்ந்துகொண்டிருக்க, வரிவசூப்பவர்‌, “தேவனே! 
பாவியாகிய என்மேல்‌ கருடையாயிரும்‌” என்று கதறினார்‌ லூக்கா 18:9-14). 
வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 3:17ல்‌, லவோதிக்கேயாவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
சுயநீதியான எண்ணப்போக்கையும்‌ சுய நிறைவையும்‌ கொண்டிருந்ததற்காக 





அவர்களை இயேசு சிட்சித்தார்‌. அவர்‌, “நீ நிர்ப்பாக்கியமுள்ளவனும்‌, 
பரிதபிக்கப்படத்தக்கவனும்‌, தரித்திரனும்‌, குருடனும்‌, நிர்வாணியமாயிருக்கிறதை 
அறியாமல்‌, நான்‌ ஐசுவரியவானென்றும்‌, திரவியசம்பன்னனென்றும்‌, எனக்கு 





ஒரு குறைவுமில்லையென்றும்‌, சொல்லுகிறபடியால்‌” என்று கூறினார்‌. 

“ஆவியில்‌ எளிமையாக” இருத்தல்‌ என்பது, மேட்டிமை மற்றும்‌ சுயநீதி 
ஆகியவற்றினால்‌ நிறைந்திருத்தலுக்கு நேரெதிரானதாக உள்ளது. இது ஆவியில்‌ 
தாழ்மையுடன்‌ இருத்தலாக உள்ளது. இது இன்றி ஒருவர்‌ இந்தப்‌ பட்டியலின்‌ 
எஞ்சியுள்ள பாகத்தில்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்டுள்ள எண்ணப்போக்குகளை 
ஏற்றுக்கொள்ள இயலாது என்ற காரணத்தினால்‌, இது பாக்கியங்கள்‌ பற்றிய 
கர்த்தருடைய பட்டியலின்‌ முதலாவதாக வருகிறது. 

“ஆவியில்‌ எளிமையுள்ளவர்கள்‌” பரலோக இராஜ்யத்தைச்‌ சுதந்தரித்துக்‌ 
கொள்வார்கள்‌ என்று இயேசு கூறினார்‌ (3:2ன்‌ மீதான விளக்கங்களைக்‌ 
காணவும்‌). ஆவிக்குரிய வகையில்‌ முறிந்துபோன இருதயங்களுடன்‌ 
தேவனிடம்‌ வருகிறவர்கள்‌ பழுதுநீக்கப்படுவார்கள்‌. ஏசாயா தீர்க்கதரிசியின்‌ 
மூலமாகக்‌ கர்த்தர்‌, “உன்னத்திலும்‌ பரிசுத்த ஸ்தலத்திலும்‌ வாசம்பண்ணுறெ நான்‌, 
பணிந்தவர்களின்‌ (தாழ்மையுள்ளவர்களின்‌?) ஆவியை உயிர்ப்பிக்றெதற்கும்‌, 
நொறுங்னெவர்களின்‌ இருதயத்தை உயிர்ப்பிக்கிறதற்கும்‌, நொறுங்குண்டு 
பணிந்த ஆவியுள்ளவர்களிடத்திலும்‌ வாசம்பண்ணுகிறேன்‌:?” என்று 
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பேசினார்‌ (ஏசாயா 57:15). தங்கள்‌ வாழ்வின்‌ கட்டுப்பாட்டைக்‌ தேவனிடம்‌ 
ஒப்புவிப்பவர்களை அவர்‌ உயர்த்துகிறார்‌. யாக்கோபு, “கர்த்தருக்கு முன்பாகத்‌ 
தாழ்மைப்படுங்கள்‌, அப்பொழுது அவர்‌ உங்களை உயர்த்துவார்‌” என்று 
எழுதினார்‌ (யாக்கோபு 4:10; காண்க நீதிமொழிகள்‌ 29:23). 


துயரப்படுகிறவர்கள்‌ (5:4) 
*“துயரப்படுகிறவர்கள்‌ பாக்கியவான்கள்‌; அவர்கள்‌ 
ஆறுதலடை வார்கள்‌. ” 


வசனம்‌ 4. துயரப்படுதல்‌ என்பதற்கான வார்த்தை, ஒருவேளை, துக்கம்‌ 
அல்லது வருத்தத்தை வெளிப்படுத்தும்‌ பல கிரேக்கவார்த்தைகளில்‌ மிகவும்‌ 
பலமானதும்‌ மிகவும்‌ கடுமையானதுமான வார்த்தையாக உள்ளது எனலாம்‌. 
இது, அன்பிற்குரிய ஒருவரை இழந்துள்ள ஒரு நபரால்‌ அனுபவிக்கப்படுகிற 
துக்கத்தைச்‌ சித்தரிக்க அடிக்கடி பயன்படுத்தப்படுகிறது (ஆதியாகமம்‌ 23:2; 37:34, 
35; 50:3 [LXX]; மாற்கு 16:10). இது ஒரு நபரை இறுகப்பிடித்துக்கொண்டு அவர்‌ 
செல்ல அனுமதிக்காத வகையிலான துக்கமாக உள்ளது. இப்படிப்பட்ட துக்கம்‌ 
புலம்புதலினாலும்‌ அழுதலினாலும்‌ அடிக்கடி செயல்விளக்கப்படுத்தப்படுகிறது. 
உண்மையில்‌ “புலம்புதல்‌” மற்றும்‌ “அழுதல்‌” என்ற வார்த்தைகள்‌ வேதாகமத்தில்‌ 








அடிக்கடி ஒன்றாகவே காணப்படுகின்றன. இந்தக்‌ காரணத்தினால்‌, லூக்கா 
சுவிசேஷத்தில்‌ இதற்கு இணையாக உள்ள பாக்கியம்‌, “அமழுகிறவர்கள்‌” 
மீது மாத்திரம்‌ ஆசீர்வாதத்தை உரைத்தல்‌ என்பது திகைப்புக்கு உரியதாக 
இருப்பதில்லை (லூக்கா 6:21). 

இருப்பினும்‌, அன்பிற்குரியவார்களை இழந்த போனதால்‌ ஏற்பட்ட 
துக்கத்தைப்‌ பற்றி இயேசு இவ்விடத்தில்‌ கலந்துரையாடினார்‌ என்பது 
சந்தேகமே. மேசியா “துயரப்பட்ட அனைவருக்கும்‌ ஆறுதல்‌ செய்ய” வருவார்‌ 
என்று முன்னுரைத்த, ஏசாயா 61:2ம்‌ வசனமே பாக்கியங்களின்‌ பின்புலமாக 
உள்ளது என்பது உறுதி. பழங்கால இஸ்ரவேல்‌ நாட்டில்‌, துக்கப்பட்டவர்கள்‌, 
குங்கள்‌ மக்களின்‌ பாவங்கள்‌ நிமித்தமும்‌ அதினால்‌ தேவனிடம்‌ இருந்து 
வரவிருந்த நியாயத்தீர்ப்பின்‌ நிமித்தமும்‌, மன சஞ்சலமும்‌ அடைந்தனர்‌. 
துன்மார்க்கரான புறஜாதியார்‌, கர்த்தரால்‌ கேர்ந்துகொள்ளப்பட்ட மக்கள்மீது 
வெற்றியடைவர்‌ என்ற சிந்தனையே அவர்களைத்‌ திகைப்படையச்‌ செய்தது. 
இப்படிப்பட்ட வர்களுக்கு, எருசலேமுக்காக அழுத எரேமியா, ஒரு உதாரணமாக 
இருக்றொர்‌ (எரேமியா 29:1, 18; 13:17; 14:17). புலம்பலில்‌ அவர்‌, தேவனால்‌ 
தேர்ந்துகொள்ளப்பட்ட நகரமான எருசலேம்‌, அதன்‌ பாவத்திற்கான தண்டனை 
என்ற வகையில்‌ அழிக்கப்பட்டதால்‌, அந்த நகருக்காக அவர்‌ அழுதார்‌. 

நீதி என்பது அடிக்கடி துக்கத்தைக்‌ கொண்டுவருகிறது. நீதிமானாகிய 
லோத்து, “நாள்தோறும்‌ அவர்களுடைய அக்கிரமக்கிரியைகளைக்‌ கண்டு கேட்டு 
நீதியுள்ள தன்னுடைய இருதயத்தில்‌ வாதிக்கப்பட்ட ” வராக இருந்தார்‌ (2 பேதுரு 
2:6-8). “துக்கம்‌ நிறைந்தவரும்‌, பாடு அநுபவித்தவருமாயிருந்த” இயேசு (ஏசாயா 
53:3), கலகம்‌ செய்த எருசலேம்‌ நகரைக்‌ கண்ணோக்கியபோது, அதற்காக அவர்‌ 
அழுதார்‌ லூக்கா 19:41-44). அத்துடன்‌ கூடுதலாக பவுல்‌, இயேசுவை மேசியா 
என்று ஏற்றுக்கொண்டி ராத தமது சக யூதர்களுக்காகத்‌ துக்கப்பட்டார்‌ (ரோமர்‌ 
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9:1-3). 

துக்கப்படும்‌ நீதிமான்கள்‌ தங்கள்‌ சொந்த பாவங்களுக்காகவும்‌ 
துக்கப்படுகின்றனர்‌ (சங்கீதம்‌ 51:1-4, 7-12). ஒருவர்‌. தமது பாவங்கள்‌ தேவனுடைய 
இருதயத்தை உடைந்துபோகப்‌ பண்ணுகிறது என்று உணர்ந்தறியும்போதுகான்‌, 
அவர்‌ மனமாற்றத்திற்குத்‌ தகுதியுள்ளவராக இருக்கிறார்‌. பவுல்‌, “தேவனுக்கேற்ற 
துக்கம்‌ பின்பு மனஸ்தாபப்படுகிறதற்கு இடமில்லாமல்‌ இரட்‌்சிப்புக்கேதுவான 
மனந்திரும்புதலை உண்டாக்குகிறது” என்று கூறினார்‌ (2 கொரிந்தியர்‌ 7:10). 

சத்தியம்‌ பின்வருமாறு: தங்கள்‌ சொந்த பாவங்களுக்காவும்‌ மற்றவர்களின்‌ 
பாவங்களுக்காகவும்‌ துயரப்படுறெவர்கள்‌ ஆறுதலடைவார்கள்‌. துயரப்படும்‌ 
நீதிமான்கள்‌, தங்கள்‌ சொந்தப்‌ பாவங்கள்‌ மன்னிக்கப்படுதலையும்‌ தங்களோடு 
தேவன்‌ இருப்பதையும்‌ அறிவதினால்‌ இந்த வாழ்வின்போது அவரிடத்தில்‌ 
இருந்து ஆறுதலைக்‌ கண்டடை வார்கள்‌ (11:28-30; 28:18-20; நடபடிகள்‌ 2:38; 
1 யோவான்‌ 1:7, 9). நிறைவான ஆறுதல்‌ என்பது, “சகலவிதமான ஆறுதலின்‌ 
தேவன்‌” (2 கொரிந்தியர்‌ 1:3), “அவர்களின்‌ கண்களில்‌ இருந்து கண்ணீர்கள்‌ 
யாவையும்‌ துடைக்கப்போகிற” (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 7:17; 21:4), 
இனிவரவிருக்கும்‌ வாழ்வில்‌ அனுபவிக்கப்படும்‌ லூக்கா 16:25). 


சாந்தகுணம்‌ உள்ளவர்கள்‌ (5:5) 


5 த டத ன்‌ ்‌ ப ட க 
சாந்தகுணமுள்ளவர்கள்‌ பாக்கியவான்கள்‌; அவர்கள்‌ பூமியைச்‌ 


சுதந்தரித்துக்‌ கொள்ளுவார்கள்‌.” 


வசனம்‌ 5. சாந்தகுணம்‌ என்பதற்கான வார்த்தை “பணிவு” என்றும்‌ 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. அடிப்படையில்‌ இது, “இதமான” அல்லது 
“மென்மையான” என்று அர்த்தப்படுறெது. இருப்பினும்‌, “சாந்தகுணம்‌” 
(“meekness”) என்பது “பலவீனம்‌” (“eakness”) என்பதைப்‌ போன்றதாக 
இருப்பதில்லை. “சாந்தகுணத்தில்‌ மென்மை உள்ளது, ஆனால்‌ சாந்த 
குணத்திற்குப்‌ பின்னால்‌ இரும்பின்‌ பலம்‌ உள்ளது ... இது கட்டுப்பாட்டின்கீழ்‌ 
உள்ள பலமாக இருக்கறது. ””” 

“Meek” என்ற ஆங்கில வார்த்தை, சில வேளைகளில்‌ கனத்திற்குரியதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ குறைவான, பலவீனமான, முதுகெலும்பற்ற தனிநபரைச்‌ 
சித்தரிப்பதாக இருக்கையில்‌, இலக்கிய கிரேக்க மொழியில்‌ இவ்வார்த்தையில்‌ 
அர்த்தம்‌ இவ்வாறு இருந்ததில்லை. 78/94 என்பது கிரேக்க கலாச்சாரத்தில்‌ 
மாபெரும்‌ நெறிமுறைகளில்‌ ஒன்றைக்‌ குறித்தது. வில்லியம்‌ பார்க்ளே 
அவர்கள்‌, இவ்வார்த்தையைப்‌ பற்றி மொழிபெயர்ப்பாளர்கள்‌ கொண்டிருந்த 
இருதலைப்பட்ச நிலையை விவரித்தார்‌. அவர்‌, 2811/2 என்ற வார்த்தை இதற்கு மிக 
அருகாமையில்‌ வருகிறது என்றாலும்‌, “எந்த ஒரு ஆங்கில வார்த்தையும்‌ ... இதை 
மொழிபெயர்க்காது” என்று கூறினார்‌. இவ்வசனப்பகுதி பற்றி அவர்‌ பின்வரும்‌ 
விரிவாக்கப்பட்ட பொழிப்புரையை அளித்தார்‌: 


சரியான வேளையில்‌ எப்போதும்‌ கோபம்‌ கொள்பவரும்‌, தவறான 
வேளையில்‌ ஒருக்காலும்‌ கோபம்‌ கொள்ளாதவருமான, தமது உள்ளுணர்வு 
மற்றும்‌ உணர்வுத்துடிப்பு ஒவ்வொன்றையும்‌ கட்டுப்பாட்டின்கழ்‌ 
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வைத்துள்ளவருமான மனிதர்‌ ஆசீர்வதிக்கப்பட்டவராக இருக்கிறார்‌, 
ஏனெனில்‌ அவர்‌ தேவனால்‌ கட்டுப்படுத்தப்பட்டவராக, தமது சொந்த 
அறியாமையையும்‌ தமது சொந்த பலவீனங்களையும்‌ உணர்ந்தறியத்‌ 
தாழ்மை கொண்டவராக இருக்கிறார்‌, இப்படிப்பட்ட மனிதர்‌, 
மனிதர்களின்‌ மத்தியில்‌ அரசராக இருக்கறொர்‌!!* 


தாழ்மையுள்ள நபர்‌, சரியான விஷயங்களில்‌ சரியான வேளையில்‌ 
கோபம்‌ கொள்பவராக இருக்கிறார்‌. அவர்‌ தனிப்பட்ட அவமானங்களைக்‌ 
காட்டிலும்‌ சமூகத்தில்‌ அநீதியைப்‌ பற்றி அதிகம்‌ அக்கறை உள்ளவராக 
இருக்கிறார்‌. இப்படிப்பட்ட தனிநபர்களைப்‌ பலவீனமானவர்கள்‌ என்ற 
வகையில்‌ கண்ணோக்குவதற்கு மாறாக, “சுய கட்டுப்பாட்டின்‌ இந்த வரத்தைக்‌ 
கொண்டுள்ள மனிதர்கள்‌, தங்கள்‌ ஆசாபாசங்கள்‌, உள்ளுணர்வுகள்‌ மற்றும்‌ 
மனத்தாண்டுதல்களை கட்டுப்பாட்டின்‌&ழ்‌ வைத்துள்ள மனிதர்கள்‌, மாபெரும்‌ 
நபர்களாக இருந்துள்ளனர்‌ என்பது வரலாற்றின்‌ உண்மையாக உள்ளது” என்ற 
பார்க்ளேயின்‌ கூற்றிற்கு நாம்‌ மேலும்‌ கருத்து ஒருமிக்க வேண்டும்‌. 

ஈர: என்ற வார்த்தை, மோசே மற்றும்‌ இயேசு ஆகிய இருவரையும்‌ 
விவரிக்கப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. எண்ணாகமம்‌ 12:3ம்‌ வசனம்‌, 
“மோசேயானவன்‌ [ற7812, LXX]” பூமியிலுள்ள சகல மனிதரிலும்‌ மிகுந்த 
சாந்தகுணமுள்ளவனாயிருந்தான்‌” (18717) என்று கூறுகிறது. இயேசு தம்மைத்தாமே 
விவரித்ததில்‌, “நான்‌ சாந்தமும்‌ [ற௰ப5$] மனத்தாழ்மையுமாய்‌ இருக்கிறேன்‌” என்று 
கூறினார்‌ (11:29; காண்க 21:5). இவ்விருவரில்‌ எவரும்‌ பலவீனமாக இருந்ததில்லை. 
இவர்கள்‌ மாபெரும்‌ பலம்‌ மற்றும்‌ திறன்‌ ஆகியவற்றின்‌ மனிதர்களாக இருந்தனர்‌, 
ஆனால்‌ இவர்கள்‌ தேவனால்‌ தங்களுக்குத்‌ தரப்பட்ட பணிப்பொறுப்புக்களை 
ஊழியக்கார எண்ணப்போக்குகளுடனும்‌ ஞானத்துடனும்‌ நிறைவேற்றினர்‌. 
“இயேசு தமது மேசியாத்துவ ஊழியத்தை, ஒரு அரசியல்ரீதியான அரசாங்கத்தை 
நிலைநாட்டுவதில்‌ உள்ள செலாத்தே என்ற (வெறிமிகுந்த) விருப்பார்வத்துடன்‌ 
செயல்படுத்தவில்லை, ஆனால்‌ அவர்‌ தேவனுக்கும்‌ தமது சக மனிகர்களுக்கும்‌ 
முன்னால்‌, தாழ்மையாக வாழ்ந்து, தியாகமான ஊழியம்‌ செய்தவராக 
இருந்தார்‌. ”!” 

சாந்தகுணமுள்ளவர்கள்‌ பூமியைச்‌ சுதந்தரித்துக்கொள்ளுவார்கள்‌ 
என்று கூறியபோது இயேசு எதை அர்த்தப்படுத்தினார்‌? இந்தத்‌ கேள்விக்குப்‌ 
பதில்‌ அளிக்க முயற்சி செய்வதற்கு முன்னர்‌, இரு முக்கியமான உண்மைகள்‌ 
கவனிக்கப்பட வேண்டும்‌. முதலாவது, “பூமி” என்ற சொற்றொடர்‌ “நிலம்‌” 
என்றும்‌ மொழிபெயர்க்கப்படலாம்‌. இரண்டாவது, இந்த பாக்கியம்‌ 
உண்மையில்‌, சங்கீதம்‌ 37:11ன்‌ (36:11; 13%) மேற்கோளாக உள்ளது: 
“சாந்தகுணமுள்ளவர்கள்‌ பூமியைச்‌ சுதந்தரித்து, மிகுந்த சமாதானத்தினால்‌ 
மனமகிழ்ச்சியாயிருப்பார்கள்‌”” (NIV). 37ம்‌ சங்கீதம்‌, துன்மார்க்கருக்கும்‌ 
நீதிமான்களுக்கும்‌ இடையில்‌ ஒரு நேரெதிர்ப்‌ பண்பை நிலைநாட்டுகிறது. 
இது, “வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட (கானான்‌) நாட்டின்‌ ஆசீர்வாதங்களை 
மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிப்பவர்‌ யார்‌?” என்ற கேள்விக்குப்‌ பதில்‌ அளிக்கிறது. 
பொல்லாத சூழ்ச்சிகளைத்‌ திட்டமிட்டுச்‌ செயல்படுத்தும்‌ துன்மார்க்கரான 
மனிதர்கள்‌, அந்த நாட்டில்‌ இருந்து துண்டிக்கப்படுவார்கள்‌, அதே வேளையில்‌ 
கர்த்தர்‌ மீது நம்பிக்கை வைத்துள்ள நீதிமான்களும்‌ அவர்களின்‌ சந்ததிகளும்‌ 
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நாட்டில்‌ நீடித்த நாட்களாய்‌ நிலைத்திருப்பார்கள்‌ (காண்க ஏசாயா 61:7). 

இந்த வாக்குத்தத்தம்‌, இயேசு மறுபடியும்‌ வரும்போது, பூமியில்‌ தமது 
இராஜ்யத்தை நிலைநாட்டுவார்‌ என்று கூறும்‌, ஆயிரம்‌ ஆண்டு முன்னரசாட்‌ சக்‌ 
கொள்கையை ஆதரிப்பதில்லை. அவர்‌ பேசியதைக்‌ கேட்டுக்கொண்டிருந்த 
சிலரது வாழ்நாள்காலத்தின்போதே அவரது இராஜ்யம்‌ வந்தது (காண்க 
மாற்கு 9:1; யோவான்‌ 18:36; நடபடிகள்‌ 1:68). காலத்தின்‌ முடிவில்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ சுதந்தரித்துக்‌ கொள்ளவிருக்கும்‌ “புதிய வானங்கள்‌” மற்றும்‌ 
“புதிய பூமி” என்பவற்றைப்‌ பகுதியாகக்‌ குறிப்பிடுகிறது என்ற கருத்தில்‌ 
மாத்திரமே (2 பேதுரு 3:13; வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 21:1), இந்த பாக்கியம்‌ 
பரவசநிலை கொண்டது என்ற வகையில்‌ கண்ணோக்கப்பட வேண்டும்‌. 
இது, இந்த நிகழ்கால பூமியில்‌, கிறிஸ்துவுக்கு உரியவர்களாக இருப்பவர்கள்‌, 
தங்களுக்கு அவர்‌ அளிக்கும்‌ ஆசீர்வாதங்களை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்க, பெரிய 
அளவில்‌ திறன்‌ கொண்டிருப்பர்‌ என்றும்‌ குறிப்பிடுவதாக இருக்க வேண்டும்‌ 
(காண்க 1 கொரிந்தியர்‌ 3:21-23). ராபப்ட்‌ மவுன்ஸ்‌ அவர்களின்‌ வார்த்தையைப்‌ 
பயன்படுத்துவதென்றால்‌, “உக்கிரகுணம்‌ கொண்டவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
கெடுமதியால்‌ பெற்ற ஆதாயங்களை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்க முடியாதவர்களாக 
உள்ளனர்‌. சாந்தகுணம்‌ கொண்டவர்கள்‌ மாத்திரமே, உண்மையும்‌ 
நிலைத்திருப்பதுமான திருப்தியை அளிக்கும்‌ எல்லா விஷயங்களையும்‌ வாழ்வில்‌ 
மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்கும்‌ திறனைக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌. 8 ஜேம்ஸ்‌ மெக்கில்‌ 
அவர்கள்‌ பின்வருமாறு எழுஇனாரா்‌: 


பூமியில்‌ உள்ள உடைமைகளின்‌ குடியுரிமைப்‌ பட்டாக்களை யார்‌ 
கொண்டிருந்தாலும்‌, இது நமது பிதாவின்‌ உலகமாக உள்ளது, சாந்தகுணம்‌ 
கொண்டவர்கள்‌ அவரது பிள்ளைகளாவும்‌ சுதந்தரர்களாவும்‌ உள்ளனர்‌ ... 

சாந்தகுணமுள்ளவர்கள்‌ - உண்மையான நிறைவாழ்வான - இனிவரும்‌ 
வாழ்வில்‌ நூறுமடங்கு ஆசீர்வாதங்கள்‌ கிடைக்கும்‌, நித்திய ஜீவன்‌ 
உண்டாயிருக்கும்‌ என்ற வாக்குத்தத்தத்துடன்‌, இந்த பூமியை, இந்த 
வாழ்வை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்கின்றனர்‌! (மாற்கு 10:30). 


நீதியின்மேல்‌ பசிதாகமுள்ளவர்கள்‌ (5:6) 


£“நீதியின்மேல்‌ பசிதாகமுள்ளவர்கள்‌ பாக்யெவான்கள்‌; அவர்கள்‌ 
திருப்தியடைவார்கள்‌. ” 


வசனம்‌ 6. பசிதாகம்‌ என்பது ஒருவேளை, மனிதர்கள்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌ மிகவும்‌ பலத்த மற்றும்‌ மிகவும்‌ அடிக்கடி ஏற்படும்‌ 
சரீரப்பிரகாரமான விருப்பங்களாக உள்ளன எனலாம்‌. இருப்பினும்‌, நவீன 
உலகத்தில்‌ வாழ்ந்துகொண்டு உணவு மற்றும்‌ பானம்‌ ஆகியவை உடனடியாகக்‌ 
கிடைக்கக்கூடிய வகையில்‌ உள்ள மக்களுக்கு, வலிவான பசி மற்றும்‌ தாகம்‌ 
என்பவை அந்நியமாக இருக்கின்றன. பசியுடன்‌ இருத்தல்‌ என்றால்‌ எவ்வாறு 
இருக்கும்‌ என்பதை இயேசு அறிந்திருந்தார்‌, ஏனெனில்‌ அவர்‌ வனாந்தரத்தில்‌ 
நாற்பது நாட்கள்‌ பகலும்‌ இரவும்‌ உபவாசமாயிருந்தார்‌ (4:2ன்‌ மீதான 
விளக்கவுரையை காணவும்‌). லூக்கா சுவிசேஷத்தில்‌ உள்ள பிரசங்கம்‌, 
“இப்பொழுது பசியாயிருக்கெற நீங்கள்‌ பாக்கியவான்கள்‌; திருப்தியடைவீர்கள்‌” 
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என்று மாத்திரம்‌ கொண்டிருத்தல்‌ ஆர்வத்திற்கு உரியதாக உள்ளது (லூக்கா 
6:21). தேவனுக்குத்‌ தங்கள்‌ உறுதிப்பாட்டின்‌ நிமித்தம்‌, வாழ்வின்‌ அடிப்படை 
வசதிகள்‌ எதுவுமின்றிச்‌ சென்றிருந்தவர்கள்‌ அங்கு இருந்திருப்பார்கள்‌ என்பது 
நிச்சயம்‌ (2 கொரிந்தியர்‌ 6:5; 11:27; வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 7:16). 

மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ இயேசு, நீதியின்மேல்‌ என்ற தகுதிப்படுத்தும்‌ 
சொற்றொடரைப்‌ பயன்படுத்தியதன்‌ மூலம்‌, பசி மற்றும்‌ தாகமாயிருத்தலை 
ஆவிக்குரிய விருப்பத்திற்கு நடைமுறைப்படுத்தினார்‌. இப்படிப்பட்ட உருவகம்‌ 
சங்கீதங்களில்‌ தனது பின்புலத்தைக்‌ கொண்டுள்ளது: 


மானானது நீரோடைகளை வாஞ்சித்துக்‌ கதறுவதுபோல, 

தேவனே, என்‌ ஆத்துமா உம்மை வாஞ்சித்துக்‌ கதறுறெது. 

என்‌ ஆத்துமா தேவன்மேல்‌, ஜீவனுள்ள தேவன்மேலே தாகமாயிருக்கிறது; 
நான்‌ எப்பொழுது தேவனுடைய சந்நிதியில்‌ வந்து நிற்பேன்‌? 
(சங்கீதம்‌ 42:1, 2). 


தேவனே, நீர்‌ என்னுடைய தேவன்‌; 

அதிகாலமே உம்மைக்‌ தேடுகிறேன்‌; 

வரண்டதும்‌ விடாய்த்ததும்‌ தண்ணீரற்றதுமான நிலத்திலே 
என்‌ ஆத்துமா உம்மேல்‌ தாகமாயிருக்கிறது, 

என்‌ மாம்சமானது உம்மை வாஞ்சிக்றெது (சங்கதம்‌ 63:1). 


அவிக்குரிய பசியும்‌ தாகமும்‌ ஏசாயாவின்‌ புத்தகத்திலும்‌ காணப்படுகின்றன: 


“ஓ, தாகமாயிருக்கெவர்களே, 

நீங்கள்‌ எல்லாரும்‌ தண்ணீர்களண்டைக்கு வாருங்கள்‌; 
பணமில்லாதவர்களே, நீங்கள்‌ வந்து, வாங்கிச்‌ சாப்பிடுங்கள்‌; 
நீங்கள்‌ வந்து, பணமுமின்றி விலையுமின்றித்‌ 
திராட்சரசமும்‌ பாலும்‌ கொள்ளுங்கள்‌. 

நீங்கள்‌ அப்பமல்லாததற்காகப்‌ பணத்தையும்‌, 
திருப்திசெய்யாத பொருளுக்காக 

உங்கள்‌ பிரயாசத்தையும்‌ செலவழிப்பானேன்‌? 
நீங்கள்‌ எனக்குக்‌ கவனமாய்ச்‌ செவிகொடுத்து, 
நலமானதைச்‌ சாப்பிடுங்கள்‌; 

அப்பொழுது உங்கள்‌ ஆத்துமா 

கொழுப்பான பதார்த்தத்தினால்‌ மகழ்ச்சியாகும்‌” 
(ஏசாயா 55:1, 2). 


ஆவிக்குரிய இந்தப்‌ பசியை இயேசு, பூமிக்குரிய தமது சொந்த வாழ்வில்‌ 
காட்சிப்படுத்தினார்‌. கற்களை அப்பங்களாக்கும்படி அவரை சாத்தான்‌ 
சோதித்தபோது, அவர்‌ “மனுஷன்‌ அப்பத்தினாலேமாத்திரமல்ல, தேவனுடைய 
வாயிலிருந்து புறப்படுகிற ஒவ்வொரு வார்த்தையினாலும்‌ பிழைப்பான்‌” என்று 
கூறியதன்‌ மூலம்‌ பதில்‌ செயல்‌ செய்தார்‌ (4:4). இயேசுவின்‌ சீஷர்கள்‌, சீகார்‌ 
என்ற ஊரில்‌ சென்று உணவு வாங்கிக்கொண்டு, யாக்கோபுவின்‌ ணெற்றருகில்‌ 
இருந்த இயேசுவினிடம்‌ திரும்பி வந்தபோது, அவர்‌ உண்பதற்கு மறுத்ததைப்‌ 
பற்றி அவர்கள்‌ திகைப்படைந்தனர்‌. அவர்களிடம்‌ அவர்‌, “நான்‌ புசிப்பதற்கு 
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நீங்கள்‌ அறியாத ஒரு போஜனம்‌ எனக்கு உண்டு” என்றும்‌ “நான்‌ என்னை 
அனுப்பினவருடைய சித்தத்தின்படி செய்து அவருடைய கிரியையை முடிப்பதே 
என்னுடைய போஜனமாயிருக்றெது” என்றும்‌ கூறினார்‌ (யோவான்‌ 4:32, 34). 
இந்த பாக்யெம்‌ குறைந்த பட்சம்‌ ஒரு பகுதியிலாவது, “நீதி” என்பதன்‌ 
மூலம்‌ இயேசு அர்த்தப்படுத்தியது என்ன என்பதை விளக்குதலைக்‌ கொண்டு, 
அர்த்தம்‌ கூறப்பட வேண்டும்‌. இயேசு பயன்படுத்திய சொற்றொடர்‌, “நீதி? 
“ஒழுக்கரீதியான நேர்மை” அல்லது “தேவனுக்கு முன்பு சரியாக நிற்குதல்‌” 
என்று புரிந்துகொள்ளப்பட முடியும்‌. நீதியைப்‌ பொறுத்த மட்டில்‌, இந்த 
பாக்கியமானது ஒடுக்கப்பட்ட மற்றும்‌ அடக்கப்பட்ட வர்களுக்கு, குறிப்பாக, 
தேவனுடைய இராஜ்யம்‌ நிலைநாட்டப்படுதலுடன்‌ இணைவுகொண்டிருந்த 
நீதிக்காகப்‌ பசியும்‌ தாகமுமாக இருந்தவர்களுக்கு, ஊக்குவிப்பை அளித்தது 
என்று டொனால்டு ஹேங்கர்‌ அவர்கள்‌ கருத்துத்‌ தெரிவித்தார்‌.2 லியோன்‌ 
மோரீஸ்‌ அவர்கள்‌, நீதி என்பது ஓழுக்கரீதியான நேர்மையைக்‌ குறித்துப்‌ 
பணிசெய்ய வேண்டியதாக உள்ளது என்று கூறினார்‌. அவர்‌, “சரியானதை 
அவ்வப்போது, ஒவ்வொருவரும்‌ செய்கன்றனர்‌, ஆனால்‌ இயேசு தமது 
உரையைக்‌ கேட்டவர்களுக்கு, அவ்வப்போது செயல்படுதலை அல்ல, 
ஆனால்‌ சரியானவற்றிற்காகப்‌ பெருவிருப்பம்‌ கொண்டிருத்தல்‌ பற்றியே 
சுட்டிக்காண்பித்தார்‌” என்று எழுதினார்‌.” தேவனுடைய மக்கள்‌ யாவரும்‌, 
பூரணமற்றவர்களாகவும்‌ பாவம்‌ நிறைந்தவர்களாகவும்‌ இருப்பதால்‌, அவர்கள்‌ 
அவரிடத்தில்‌ நேராக நிலைநிற்குதல்‌ அல்லது நீதியுடன்‌ இருத்தலைப்‌ 
பெற்றுக்கொள்வதற்கு, தேவனுடைய கிருபையைச்‌ சார்ந்திருக்க வேண்டும்‌. 
இவ்வசனத்தின்‌ கிரேக்க மொழிக்‌ கட்டமைவு, இயேசுவின்‌ சீஷர்கள்‌ 
நீதியைச்‌ செய்வதில்‌ அது கொண்டுள்ள விரிவான நித்தியத்துவத்தில்‌ 
விருப்பமாயிருக்க வேண்டும்‌ என்று கருத்துக்‌ தெரிவிப்பதாக இருக்கலாம்‌. 
நீதி என்பது, தேவனுக்கு முன்‌ நீதியாக வாழுதல்‌ என்று விவரிக்கப்பட்டபடி, 
ஆவிக்குரிய துணைக்கருத்தாக இருப்பதில்லை, ஆனால்‌ இது ஆவிக்குரிய 
அத்தியாவசியமான விஷயமாக உள்ளது. கிறிஸ்துவின்‌ சீஷர்களில்‌ எவரும்‌, அதை 
நாடுவதில்‌ இருந்து விலகியிருப்பதற்குச்‌ சாக்குப்போக்கு எதுவும்‌ கூற இயலாது. 
அதன்‌ ஒவ்வொரு பகுதியையும்‌ அவர்‌ மனப்பூர்வமாய்‌ விரும்புகிறார்‌.” 
தேவனைப்‌ பெருவிருப்பத்துடன்‌ தேடுகிறவர்கள்‌ திருப்தி அடைவார்கள்‌ 
என்பதே அவர்களுக்கு வாக்குத்தத்தமாக உள்ளது. அவர்களின்‌ 
இருதயங்களினுடைய விருப்பங்களை நிரப்புவதாகத்‌ தேவன்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ 
பண்ணியுள்ளார்‌. இங்குள்ள மொழிநடை, சங்கீதம்‌ 107:9ன்‌ நினைவூட்டுதலாக 
உள்ளது: “தவனமுள்ள ஆத்துமாவைக்‌ கர்த்தர்‌ இருப்தியாக்கி, பசியுள்ள 
ஆத்துமாவை நன்மையினால்‌ நிரப்புகிறாரென்று” (காண்க எரேமியா 31:25; 








லூக்கா 1:58). தேவன்‌ தமது மக்களின்‌, உடலுக்குரிய மற்றும்‌ ஆவிக்குரிய 
ஆழ்ந்த மனவிருப்பத்தை திருப்தி செய்யக்கூடியவராக இருக்கிறார்‌. 
ஆவிக்குரிய இந்த திருப்தி இந்த நிகழ்கால யுகத்தில்‌ நடை பெறக்கூடும்‌. இயேசு, 
“ஜீவஅப்பம்‌ நானே, என்னிடத்தில்‌ வருகிறவன்‌ ஒருக்காலும்‌ பசியடையான்‌, 
என்னிடத்தில்‌ விசுவாசமாயிருக்றெவன்‌ ஒருக்காலும்‌ தாகமடையான்‌” 
என்று கூறினார்‌ (யோவான்‌ 6:35). இத்துடன்‌ கூடுதலாக, இந்த ஆவிக்குரிய 
நிரப்புதல்‌, இனிவரவிருக்கும்‌ யுகத்திலும்‌ நடைபெறும்‌, மற்றும்‌ இந்த 
நிரப்புதல்‌ ஒரு மாபெரும்‌ விருந்தாக அல்லது திருமணக்‌ கொண்டாட்ட மாகச்‌ 
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சித்தரிக்கப்பட்டுள்ளது (8:11, 12; 22:1-10; 25:10; வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 
19:9). பரலோக நகரத்தில்‌, இலவசமாய்க்‌ கடைக்கும்‌ ஜீவதண்ணீரினால்‌ தாகம்‌ 
குணிக்கப்படும்‌ (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 21:6; 22:17). 


இரக்கமுள்ளவர்கள்‌ (5:7) 


*“இரக்கமுள்ளவர்கள்‌ பாக்கியவான்கள்‌; அவர்கள்‌ இரக்கம்‌ 
பெறுவார்கள்‌. ” 


வசனம்‌ 7. இரக்கமுள்ளவர்கள்‌ என்பது “பரிவிரக்கம்‌ உள்ளவர்கள்‌” 
என்றும்‌ மொழிபெயர்க்கப்படக்‌ கூடிய கிரேக்க வார்த்தையில்‌ இருந்து 
வந்துள்ளது. “இரக்கம்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள தொடர்புடைய 
சொற்றொடர்‌, இன்னொரு நபர்மீது உணரப்பட்டு மற்றும்‌ செயல்களில்‌ 
வெளிப்படுத்தப்பட்டுள்ள பரிவிரக்கத்தைக்‌ குறிக்கிறது. இன்னொருவர்‌ மீது 
இரக்கம்‌ உள்ளவர்‌, அவருக்கு தயவு காண்பிப்பதன்‌ மூலம்‌ அவர்‌ மீது தமக்குள்ள 
மிகச்சிறந்த ஆர்வத்தை வெளிப்படுத்த நாடுகிறார்‌. இவ்வார்த்தை, யாரேனும்‌ 
ஒருவருக்காக வருத்தமாக உணருதல்‌ என்பதில்‌ இருந்து வேறுபடுகிறது; இது 
அந்த நபருக்கு உதவுதலில்‌ நேர்மறையான செயல்களை வேண்டிக்கேட்கிறது. 
இது மற்ற நபரைக்‌ குறித்துப்‌ பரிதாபமாக உணரும்‌ திறனான “பரிவிரக்கம்‌” 
என்பதாக இராமல்‌, “மற்றவரின்‌ அனுபவத்தை உணருதல்‌” என்பதாக உள்ளது. 

இரக்கத்தின்‌ மீது இயேசுவின்‌ போதனை, புதிய ஏற்பாட்டு 
உலகத்தின்‌ வாழ்வுமுறை மாதிரியின்‌ வித்துப்‌ போன்ற அடிப்படைக்கு 
எதிராகச்‌ சென்றது. ரோமானியர்கள்‌, இரக்கத்தை இழிவாய்க்‌ கருதினர்‌ 
மற்றும்‌ இதை ஆத்துமாவின்‌ வியாதி என்ற வகையில்‌ கண்ணோக்குதலில்‌ 
புகழ்பெற்றிருந்தனர்‌. இரக்கத்தை பலவீனத்தின்‌ அடையாளமாகக்‌ 
கருதிய அவர்கள்‌, அதை மனிதகுலத்தின்‌ பலவீனங்கள்‌ யாவற்றிற்கும்‌ மேலாக 
வெறுத்து ஒதுக்கினர்‌. அவர்கள்‌ மனிதபலத்தை மதிமைப்படுத்தினர்‌ மற்றும்‌ 





(அவர்களைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌) அதை இரக்கமானது குறைபாடுள்ளதாக 
செயல்விளக்கப்படுத்திற்று.”? 

இயேசுவின்‌ நாட்களில்‌ இருந்த யூத மதத்தலைவர்கள்‌, மிகவும்‌ அடிக்கடி 
இரக்கம்‌ இல்லாதவர்களாக இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ சுயநீதி உடையவர்களாக, 
முரட்டுத்தனமானவர்களாக, மேட்டிமை உள்ளவர்களாக மற்றும்‌ 
நியாயந்தீர்ப்பவர்களாக இருந்தனர்‌. இறையியல்‌ கேள்வி ஒவ்வொன்றிற்கும்‌ 
தங்களிடத்தில்‌ பதில்‌ இருப்பதாக அவர்கள்‌ நினைத்தனர்‌, ஆனால்‌ 
துன்பப்பட்ட வர்களுக்கு அவர்கள்‌ இரக்கம்‌ காண்பிக்கவில்லை. துன்பத்தை 
அவர்கள்‌, பாவத்திற்காகத்‌ தேவனிடமிருந்து வந்த தண்டனை என்ற வகையில்‌ 
கண்ணோக்கினர்‌ (காண்க லூக்கா 13:1-5; யோவான்‌ 9:1, 13, 34). பவுலின்‌ 
ஆசிரியரான கமாலியேல்‌ என்பவர்‌, “மற்றவர்களுக்கு இரக்கம்‌ காண்பிப்பவர்‌ 
யாராக இருந்தாலும்‌, அவருக்கு பரலோகத்தில்‌ இரக்கம்‌ காண்பிக்கப்படும்‌, 
மற்றவர்களிடத்தில்‌ இரக்கமாயிராதவருக்கு பரலோகத்தில்‌ இரக்கம்‌ 
காண்பிக்கப்படாது” என்று கூறியிருப்பதாக, தல்மூத்தில்‌ மேற்கோள்‌ காண்பிக்கப்‌ 
பட்டுள்ளது.” அவரது காலத்தில்‌ இருந்த மற்றபலரைப்‌ போலின்றி, இரக்கம்‌ 
பற்றி அவர்‌ சரியான கண்ணோட்டத்தைக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 
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இரக்கம்‌ என்பது தேவனுடைய (யாத்திராகமம்‌ 34:6; லூக்கா 6:36) மற்றும்‌ 
கிறிஸ்துவினுடைய (எபிரெயர்‌ 2:12) மாபெரும்‌ பண்புகளில்‌ ஒன்றாக உள்ளது. 
“நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ மிகவும்‌ கனமான அளிப்புகளில்‌” ஒன்று என்ற வகையில்‌ 
இரக்கத்தை இயேசு அடையாளப்படுத்தினார்‌ (23:23; காண்க 9:13; 12:7). அவரது 
(இந்த) பாக்கியம்‌, நீதிமொழிகள்‌ 14:21ல்‌ எழுதப்பட்டுள்ளதைப்‌ பிரஇபலிக்கிறது: 
“தரித்திரனுக்கு இரங்குகிறவனோ பாக்கியமடை வான்‌.” மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌, 
“இரக்கம்‌” என்பதற்கான குறிப்பான சொற்றொடர்கள்‌ பயன்படுத்தப்படாத 
இடங்களிலும்கூட, இரக்கத்தின்‌ ஆய்வுக்கருத்து ஊடுருவியுள்ளது. Robert 11. 
மோரு அவர்கள்‌ பின்வரும்‌ பட்டியலைத்‌ தொகுத்தார்‌: 


மரியாளை பகிரங்கமாக அவமானப்படுத்த விரும்பாதபோது அவள்மீது 
யோசேப்பு இரக்கம்‌ காண்பிக்கிறார்‌ (1:19); ஒரு கணவர்‌ தமது 
மனைவியைவிவாகரத்துச்‌ செய்யாதிருப்பதன்‌ மூலம்‌ அவள்‌ மீது இரக்கம்‌ 
காண்பிக்கிறார்‌ (5:31-32 . . .); கடன்பட்டவர்கள்‌ பற்றிய உவமை, 
மன்னிப்பை இரக்கத்தின்‌ செயலாக விவரிக்கிறது (18:23-35); ஒருமணி 
நேரம்‌ மாத்திரமே வேலை செய்தவர்களுக்கும்‌ முழுநாள்‌ ஊதியத்தைக்‌ 
கொடுத்தல்‌ என்பதும்‌ அப்படிப்பட்ட செயலாகவே உள்ளது (20:1-16); 
“சிறியவர்‌” (அதிகாரம்‌ 18), பிள்ளைகள்‌, பார்வையற்றவர்கள்‌ மற்றும்‌ 
தேவாலயத்தில்‌ இருந்த ஊனமுற்றவர்கள்‌ (21:14-16) மற்றும்‌ ஆயக்காரர்கள்‌ 
மற்றும்‌ விபசாரிகள்‌ (21:28-82) ஆகியோர்‌ மீது இயேசுவின்‌ கவனம்‌, 
இரக்கத்தை காட்சிப்படுத்துகிறது; மற்றும்‌ இரக்கத்தின்‌ செயல்கள்‌ 
கடைசி நியாயத்தீர்ப்பில்‌ செம்மறி ஆடுகளை வெள்ளாடுகளில்‌ இருந்து 
வித்தியாசப்படுத்துகிறது (25:31-46).2° 


மற்றவர்கள்‌ மீது இரக்கமாயிருப்பவர்கள்‌ தங்களுக்கு இரக்கம்‌ 
பெற்றுக்கொள்வார்கள்‌ என்று இயேசு கூறினார்‌. பிற்பாடு அவர்‌, 
“மனுஷருடைய தப்பிதங்களை நீங்கள்‌ அவர்களுக்கு மன்னியாதிருந்தால்‌, 
உங்கள்‌ பிதா உங்கள்‌ தப்பிதங்களையும்‌ மன்னியாதிருப்பார்‌” என்று போதித்தார்‌ 
(6:15). நாம்‌ மற்றவர்களுக்கு இரக்கம்‌ காண்பிக்கத்‌ தவறினால்‌, நமது சொந்த 
மன்னிப்பிற்கான கதவை நாம்‌ அடைக்கிறோம்‌ என்றாகிறது. யாக்கோபு, 
“ஏனென்றால்‌, இரக்கஞ்செய்யாதவனுக்கு இரக்கமில்லாத நியாயத்தர்ப்புக்‌ 
கிடைக்கும்‌; நியாயத்தீர்ப்புக்குமுன்பாக இரக்கம்‌ மேன்மைபாராட்டும்‌” என்று 
எழுதினார்‌ (யாக்கோபு 2:13). நமது பாவங்களை மன்னிப்பதற்குத்‌ தேவனுடைய 
மனவிருப்பம்‌, நம்மீது அவரது அன்பு மற்றும்‌ இரக்கம்‌ ஆகியவற்றில்‌ இருந்து 
வெளிவருகிறது. அவரது இரக்கம்‌ அவரது கிருபையில்‌ இருந்து வளருகிறது; 
மற்றும்‌ இவை இரண்டுமே அவரது அன்பின்‌ வெளிப்பாடுகளாக உள்ளன. 
தேவன்‌ தமது இரக்கத்தில்‌, நமக்கு நியாயமாக விதிக்கப்பட வேண்டிய 
தண்டனையை நமக்குக்‌ கொடுக்காது இருக்கிறார்‌; ஆனால்‌ அவரது கிருபையில்‌ 
அவர்‌ நமக்குக்‌ கொடுக்கப்பட நாம்‌ தகுதியற்றவர்களாக இருக்கும்‌ போதே 
நமக்கு பாவமன்னிப்பைக்‌ கொடுக்கிறார்‌. “இரக்கம்‌ அடையாளங்களைக்‌ 
கையாளுகிறது. இரக்கம்‌ தண்டனையில்‌ இருந்து விடுதலையை அளிக்கிறது; 
கிருபை குற்றத்திற்கு மன்னிப்பை அளிக்கிறது. இரக்கம்‌ வேதனையைக்‌ 
குறைக்கிறது; கிருபை வியாதியைக்‌ குணமாக்குகிறது. 26 ஹேடன்‌ ராபின்ஸன்‌ 
அவர்கள்‌, கிருபை என்பது நமது பாவம்‌ நிறைந்த தன்மைக்குத்‌ தேவனுடைய 
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மறுசெயலாக உள்ளது; “இரக்கம்‌ என்பது நமது துன்பங்களுக்கு அவரது 
மறுசெயலாக உள்ளது” என்று எழுதியபோது, அவர்‌ சரியாகவே இருந்திருக்க 
வேண்டும்‌.” 





இருதயத்தில்‌ சுத்தமுள்ளவர்கள்‌ (5:8) 


| ய ல்சு ள்ளவார்கள்‌ பாக்கியவான்கள்‌; அவாகள்‌ வனை; 
8 ருத த்‌ ட்‌ த்தமு 8 தப்‌ இ த த அ டத்‌ தே த்‌ 
தரிசிப்பார்கள்‌. ” 


வசனம்‌ 8. சுத்தம்‌ என்பதற்கான கிரேக்க வார்த்தை, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
இருபத்தி ஏழு முறைகள்‌ காணப்படுகிறது. இதை NASB வேதாகமம்‌ “றய” 
அல்லது “எ” என்று வழக்கமாக மொழிபெயர்க்கிறது. இருதயம்‌ என்ற 
சொற்றொடர்‌, ஒருவருடைய உணர்வுகள்‌, சிந்தனை மற்றும்‌ விருப்பம்‌ 
ஆகியவை உட்பட, அவரது உள்ளான இயல்பின்‌ மையத்தைக்‌ குறிக்கிறது. 
வேதபாரகர்கள்‌ பரிசேயர்கள்‌ ஆகியோரால்‌ செயல்படுத்தப்பட்டுவந்த புறம்பான 





சடங்காச்சாரச்‌ சுத்திகரிப்புக்கு நேரெதிராக, கிறிஸ்துவைப்‌ பின்பற்றுவர்களின்‌ 
உள்ளான தூய்மையைப்‌ பற்றி, இந்த பாக்கியம்‌ பேசுகிறது (காண்க 15:1- 
11; 23:25-28). சுத்த இருதயம்‌ என்பது சரியான வாழ்விற்கான யாவற்றிற்கும்‌ 
ஆதாரமூலமாகவும்‌ அடிப்படையாகவும்‌ உள்ளது. இது இல்லாத நிலையில்‌, 
சரியான செயல்கள்‌ அர்த்தமற்ற சடங்காச்சாரங்களாக மாறிவிடும்‌ (காண்க 12:34; 
15:19). இதன்‌ அவசியத்தைப்பற்றி Michael J]. Wilkins அவர்கள்‌ பின்வருமாறு 
தொகுத்துரைத்தார்‌: 


சடங்காச்சாரத்‌ தூய்மையைப்‌ பராமரிக்க, சட்டங்களின்‌ சிக்கலான 
முறைமையொன்றை ரபீக்கள்‌ மேம்படுத்திக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌, 
இது பிற்பாடு மிஷ்னாவின்‌ பிரிவுகளில்‌ ஒன்றான தோகேோரதோரதீ 
(“சுத்திகரிப்பு”) என்று தொகுக்கப்பட்டது. ஆனால்‌ அந்தச்‌ 
சட்டங்கள்‌ யாவும்‌, இருதயத்தின்‌ சுத்தம்‌ என்ற மிகமுக்கியமான சுத்தத்தை 
விலக்கிச்‌ செல்லக்‌ கூடாதிருந்தன. சுத்த இருதயம்‌ புறம்பான சுத்தத்தை 
உண்டாக்குகிறது, இதன்‌ நேரெதிர்‌ செயல்‌ (புறம்பான சுத்தம்‌, சுத்த 
இருதயத்தை உண்டாக்குதல்‌ என்பது) நடைபெறுவதில்லை ... சுத்த 
இருதயம்‌ என்பது, வாழ்வின்‌ ஒவ்வொரு பகுதியிலும்‌ செய்விளைவு 
ஏற்படுத்தும்‌ வகையிலான பற்றுதியைத்‌ தேவனிடத்தில்‌ ஒருமனமாகக்‌ 
கொண்டுள்ள நபரைப்‌ பற்றி விவரிக்கிறது.” 


இயேசுவின்‌ பாக்கியம்‌, சங்கீதங்களில்‌ விவரிக்கப்பட்டுள்ள, ஆராதனைக்குப்‌ 
பாதையை எதிரொலிக்கிறது: 


யார்‌ கர்த்தருடைய பர்வதத்தில்‌ ஏறுவான்‌? 

யார்‌ அவருடைய பரிசுத்த ஸ்தலத்தில்‌ நிலைத்திருப்பான்‌? 

கைகளில்‌ சுத்தமுள்ளவனும்‌ இருதயத்தில்‌ மாசில்லாதவனுமாயிருந்து, 
தன்‌ ஆத்துமாவை மாயைக்கு ஒப்புக்கொடாமலும்‌, 

கபடாய்‌ ஆணையிடாமலும்‌ இருக்கிறவனே (சங்கீதம்‌ 24:3, 4). 
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சங்கேக்காரர்‌ பின்வரும்‌ விஷயத்தையும்‌ சித்தரித்தார்‌: 


தேவனை, சுத்த இருதயத்தை என்னிலே சிருஷ்டியும்‌, 

நிலைவரமான ஆவியை என்‌ உள்ளத்திலே புதுப்பியும்‌. 

உமது சமுகத்தை விட்டு என்னைக்‌ கள்ளாமலும்‌, 

உமது பரிசுத்த ஆவியை என்னிடத்திலிருந்து எடுத்துக்கொள்ளாமலும்‌ 
இரும்‌ (சங்கீதம்‌ 51:10, 11). 


“இருதயத்தில்‌ சுத்தமுள்ளவர்கள்‌” மாத்திரமே தேவனைத்‌ தரிசிப்பார்கள்‌. 
இந்த சந்தர்ப்பப்பொருளில்‌ “தரிசித்தல்‌” என்ற வினைச்சொல்‌, கண்களால்‌ 
காணுதல்‌ என்பதற்கு அப்பால்‌ செல்லுகிறது. இது, தேவனை அனுபவித்து, 
மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்து மற்றும்‌ அறிதல்‌ என்று அர்த்தப்படுகிறது. தேவனை 
ஒருவரும்‌ ஒருக்காலும்‌ கண்டதில்லை என்பது உண்மையே (யாத்திராகமம்‌ 
33:20; யோவான்‌ 1:18; 1 தீமோத்தேயு 6:16). இருப்பினும்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
உடல்ரீதியாக அவரைக்‌ காணாதபோதிலும்‌, விசுவாசத்தின்‌ கண்கள்‌ மூலமாகத்‌ 
தேவன்‌ இருப்பதை அனுபவிக்க முடியும்‌ என்ற ஒரு கருத்துணர்வு இங்குள்ளது 
(சங்கதம்‌ 63:2; எபிரெயர்‌ 11:27). இருந்தபோதிலும்‌ ஒருநாளில்‌, அந்த விசுவாசம்‌ 
குரிசனமாகும்‌ (காண்க 2 கொரிந்தியர்‌ 5:7), மற்றும்‌ அவரைக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
“முகமுகமாய்‌” தரிசிப்பார்கள்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 13:12; காண்க 1 யோவான்‌ 











3:2). பரலோக நகரத்தில்‌, தேவன்‌ தமது மக்களுடன்‌ வாசமாயிருப்பார்‌ 
(வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 21:3) மற்றும்‌ அவர்கள்‌ அவருடைய சமுகத்தைத்‌ 
தரிசிப்பார்கள்‌” (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 22:4). 





சமாதானம்‌ பண்ணுகிறவர்கள்‌ (5:9) 


“சமாதானம்‌ பண்ணுகிறவர்கள்‌ பாக்கியவான்கள்‌; அவர்கள்‌ 
தேவனுடைய புத்திரர்‌ என்னப்படுவார்கள்‌. ” 


வசனம்‌ 9. சமாதானம்பண்ணுகிறவர்கள்‌ என்பதற்குப்‌ பின்னால்‌ உள்ள 
கிரேக்கச்‌ சொற்றொடர்‌, புதிய ஏற்பாடு முழுவதிலும்‌ இந்த ஒரு இடத்தில்‌ 
மாத்திரமே காணப்படுகிறது. இவ்வார்த்தை “முணுமுணுப்பவர்‌, அநாவசியமாய்‌ 
அடுத்தவர்‌ விஷயத்தில்‌ தலையிடுபவர்‌, வதந்திகளைப்‌ பரப்புபவர்‌, புறங்கூறித்‌ 
திரிபவர்‌ மற்றும்‌ கலகம்‌ உண்டாக்குபவர்‌ ஆகியோருக்கு எதிரான 
எண்ணப்போக்கை விவரிக்கிறது” என்று லூயிஸ்‌ அவர்கள்‌ கூறினார்‌.”? 

“சமாதானம்‌ என்பதற்கான கிரேக்க வார்த்தையின்‌ வடிவங்கள்‌, 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ கொண்ணூறுக்கும்‌ அதிகமான முறைகள்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளன.”” மற்றும்‌ இவை ஏறக்குறைய, புதிய ஏற்பாட்டின்‌ 
புத்தகங்கள்‌ ஒவ்வொன்றிலும்‌ காணப்படுகின்றன. “சமாதானம்‌” என்பதற்கான 
(halon என்ற) எபிரெய வார்த்தை, கலகம்‌ இல்லாமை என்பகைக்‌ காட்டிலும்‌ 
அதிகமானதை அர்த்தப்படுத்துறெது; இது மற்றவர்களுக்கு நேர்மறையான 
நன்மையை விரும்புதலை உள்ளடக்குகிறது. ஹேர்‌ அவர்கள்‌ இவ்வார்த்தையை 





இதன்‌ கலாச்சார சந்தர்ப்பப்பொருளில்‌ செயல்விளைவுடன்‌ அமைத்தார்‌: 


இந்த பாக்கியம்‌, பேக்ஸ்‌ ரோமானா [ரோமானிய சமாதானம்‌] 
என்ற காலவேளையின்போது முதலாவதாக உச்சரிக்கப்பட்டது என்பது 
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கவனிக்கத்‌ தக்கதாக உள்ளது. ரோமானியர்கள்‌, இராணுவ ஆற்றலின்‌ 
விளைவாக, போட்டியிடும்‌ வாடிக்கை மாநிலங்களுக்கு இடையில்‌ சிறு 
யுத்தங்களுக்கு முடிவு கட்டியிருந்தனர்‌, மத்திய தரைக்கடல்‌ பகுதியில்‌ 
இருந்த கடற்கொள்ளைக்காரர்களை ஒழித்திருந்தனர்‌ மற்றும்‌ நாட்டின்‌ 
வழிப்பறிக்கொள்ளையை மிகவும்‌ குறைத்திருந்தனர்‌. பேரரசின்‌ 
எல்லைப்பகுதிகள்‌ தவிர போர்‌ என்பதே எங்கும்‌ இல்லாதிருந்தது. எபிரெய 
மொழியில்‌ சமாதானம்‌ என்ற கருத்துணர்வின்படி யான. எல்லாருடைய 
நலனையும்‌ குறிக்கோளாகக்‌ கொண்ட, 4/8/௦2, என்ற இசைவிணக்கமான 
கூட்டுறவு, ரோமானிய சேனைகளால்‌ நிலைநாட்டப்பட இயலாததாக 


இருந்தது.” 


ஹேங்கர்‌ அவர்கள்‌, முதல்‌ நூற்றாண்டின்‌ பலஸ்தீன வரலாற்று 
அமைவை மனதில்‌ கொண்டவராக, இந்த பாக்கியம்‌ செலாத்தே 
என்னப்பட்டவர்களுக்கு எதிராக இலக்டெப்பட்டது என்று கருத்துத்‌ 
தெரிவித்தார்‌. இந்த யூதப்புரட்சியாளர்கள்‌, வன்முறையினாலும்‌, தங்கள்‌ 
ரோமானிய அடக்குமுறையாளர்களை தூக்கியெறிதலினாலும்‌, இஸ்ரவேல்‌ 
இராஜ்யத்தை மறுபடியும்‌ நிலைநாட்ட விரும்பினர்‌ (காண்க யோவான்‌ 6:15). 
அவர்‌, “செலாத்தே என்னப்பட்ட பிரிவினர்‌, தங்கள்‌ இராணுவத்துவத்தினால்‌, 
தாங்கள்‌ “தேவனுக்குப்‌ பற்றுதியான பிள்ளைகளாக: இருந்தனர்‌ என்று 
செயல்விளக்கப்படுத்தவும்‌ நம்பிக்கையாயிருந்தனர்‌”” என்று கூறினார்‌. 
இருப்பினும்‌ தேவனுடைய இராஜ்யம்‌ அவ்வாறாக அறிமுகப்படுத்தப்படாது 
என்று இயேசு போதித்தார்‌. அதற்குப்பதிலாக, இராஜ்யத்தின்‌ வருகையானது 
தெய்வீக தூண்டுதலினால்‌ வரும்‌ என்றும்‌, அதன்‌ குடிமக்கள்‌ சமாதானத்தை 





மேம்படுத்துபவர்களாக இருப்பார்கள்‌.” 
இயேசுவைப்‌ பின்பற்றுபவர்கள்‌, சமாதானத்தைப்‌ பற்றிச்‌ சிந்தித்தல்‌ மற்றும்‌ 
பேசுதல்‌ என்பவற்றை காட்டிலும்‌ அதிகமானவற்றைச்‌ செய்ய வேண்டியவர்களாக 





உள்ளனர்‌. கர்த்தர்‌, “சமாதானத்தை நேசிப்பவர்கள்‌ பாக்கியவான்கள்‌” என்றோ 
அல்லது “சமாதானத்தின்மேல்‌ நம்பிக்கையாயிருப்பவர்கள்‌ பாக்கியவான்கள்‌” 
என்றோ கூறவில்லை. அவர்‌ தமது சீஷர்கள்‌, சமாதானம்‌ நிலவாக இடத்தில்‌ 
அதைக்‌ கொண்டுவரும்படி அழைத்தார்‌. இந்த பாக்கியம்‌ போராட்டத்தைத்‌ 
தவிர்த்தல்‌ என்பதை மாத்திரமே செய்பவர்களுக்கு வாக்குத்தத்தம்‌ 
ஏற்படுத்துவதில்லை. அதற்குப்‌ பதிலாக, தங்கள்‌ வேறுபாடுகளை எதிர்கொண்டு 
அவற்றை வெற்றிபெறுபவர்களுக்கு உண்மையான சந்தோஷம்‌ வருறெது 
என்றே இது கூறுகிறது. பார்க்ளே அவர்கள்‌ சமாதானம்‌ பண்ணுதலின்‌ பின்வரும்‌ 
பகுதியை உற்றுக்கவனித்தார்‌: 


இடர்ப்பாட்டைக்‌ குறித்து எதுவும்‌ செய்ய நாம்‌ அஞ்சுதலினால்‌, 
விஷயங்களை நேர்மறையாக ஏற்றுக்கொள்ளுதல்‌ என்பதை அல்ல, ஆனால்‌ 
விஷயங்களை செயல்துடிப்புடன்‌ எதிர்கொள்ளுதல்‌, போராட்டத்தில்‌, 
போராட்டத்தின்‌ வழி என்பதே சமாதானத்தின்‌ வழியாக இருக்கும்போதும்‌, 
சமாதானம்‌ பண்ணுதல்‌ என்பதையே இந்த பாக்கியம்‌ வற்புறுத்திக்‌ 
கேட்றெது.”2 


சமாதானத்தை வளரச்‌ செய்பவர்கள்‌ தேவனுடைய பிள்ளைகள்‌ 
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என்று அழைக்கப்படுவார்கள்‌ என்று இயேசு கூறினார்‌. தேவன்‌ மிக 
உன்னதமான சமாதானம்‌ பண்ணுகிறவராக இருக்கிறார்‌, அவர்‌ தமது 
ஐக்கியத்திற்குள்‌ மனிதகுலத்தைத்‌ திரும்பப்‌ கொண்டுவர வேண்டும்‌ 
என்பதற்காக, தமது ஒரே பேறான குமாரனையே பலியாகச்‌ செலுத்தச்‌ 
செய்தார்‌ (ரோமர்‌ 5:1-11; எபேசியர்‌ 2:11-22). அவர்‌ “சமாதானத்தின்‌ தேவனாக” 
இருக்கிறார்‌ (பிலிப்பியர்‌ 4:9; 1 தெசலோனிக்கேயர்‌ 5:23). சமாதானம்‌ 
பண்ணுகிறவர்கள்‌, தேவனுடைய இயல்பில்‌ பங்கேற்பதால்‌ “தேவனுடைய 
பிள்ளைகள்‌ என்று அழைக்கப்படுவார்கள்‌. ” உண்மையான விசுவாசிகளைத்‌ 
தேவன்‌ தமது “பிள்ளைகள்‌” என்று இந்த நிகழ்காலத்தில்‌ அழைக்கிறார்‌ என்பதில்‌ 
கருத்துணர்வு இருக்கையில்‌ (ரோமர்‌ 8:14; கலாத்தியர்‌ 3:26, 27), சமாதானம்‌ 
பண்ணுகிறவர்களை, கடை நியாயத்தீர்ப்பில்‌ அவர்‌ தமது பிள்ளைகள்‌ என்று 
ஒப்புக்கொள்ளவும்‌ செய்வார்‌. 


துன்பப்படுகிறவர்கள்‌ (5:10-1.2) 


10--நீதியினிமித்தம்‌ துன்பப்படுகிறவர்கள்‌ பாக்கியவான்கள்‌; 
பரலோகராஜ்யம்‌ அவர்களுடையது. 

11--என்னிமித்தம்‌ உங்களை நிந்தித்துப்‌ துன்பப்படுத்தி, பலவித 
தீமையான மொழிகளையும்‌ உங்கள்பேரில்‌ பொய்யய்ச்‌ சொல்வார்களானால்‌ 
பாக்கியவான்களாயிருப்பீர்கள்‌; சந்தோஷப்பட்டு, களிகூருங்கள்‌; 
பரலோகத்தில்‌ உங்கள்‌ பலன்‌ மிகுதியாயிருக்கும்‌; உங்களுக்கு முன்னிருந்த 
இர்க்கதரிசிகளையும்‌ அப்படியே துன்பப்படுத்தினார்களே. ” 


“பாக்கியவான்கள்‌” என்ற சொற்றொடர்‌ 5:3-12ல்‌ ஒன்பது முறைகள்‌ 
காணப்பட்டாலும்‌, நுட்பவகையில்‌ ஒன்பது பாக்கியங்கள்‌ இருந்தாலும்‌, 
எட்டாவதும்‌ (5:10) ஒன்பதாவதும்‌ (5:11, 12) ஆகிய பாக்கியங்களுமே 
துன்புறுத்தப்படுதல்‌ என்பதைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுவதால்‌, வழக்கமாக இவை 





ஒன்றாக வகைப்படுத்தப்படுகின்றன. முதல்‌ எட்டு பாக்கியங்கள்‌ படர்க்கைப்‌ 
பெயர்ச்சொல்லில்‌ (“அவர்கள்‌”) உள்ளன, ஆனால்‌ ஒன்பதாவது பாக்கியம்‌ 
முன்னிலைப்‌ பெயர்ச்சொல்லில்‌ (“நீங்கள்‌”) மாறுகிறது. ஒருவேளை இயேசு, 
இவற்றில்‌ ஒன்பதை மக்கள்‌ கூட்டத்தினருக்குப்‌ பொதுவாகவும்‌ பின்பு 
ஒன்பதாவதைத்‌ தமது சீஷர்களை இலக்குப்படுத்தியும்‌ உரைத்திருக்கலாம்‌.”? 
இயேசு, தமது சீஷர்கள்‌ உப்பாகவும்‌ வெளிச்சமாகவும்‌ இருத்தல்‌ என்ற 
பணிப்பொறுப்பைப்‌ பற்றிக்‌ கலந்துரையாடும்போது, இந்த முன்னிலைப்‌ 
பெயார்சொல்லைக்‌ தொடர்ந்தார்‌ (5:13-169. 

வசனம்‌ 10. இந்தத்‌ கடைசி வசனங்களில்‌, “பாக்யெங்களில்‌ முரண்‌ உண்மைக்‌ 
கூற்றுகள்‌ ஒரு உச்ச கட்டத்தை அடைகின்றன. ””* இயேசு, “நீதியினிமித்தம்‌ 
துன்பப்படுகிறவர்கள்‌ பாக்கியவான்கள்‌” என்று கூறினார்‌. “துன்பப்படுதல்‌” 





என்பதற்கான கிரேக்க வார்த்தை, “துரத்தப்படுதல்‌, புறம்பே விரட்டப்படுதல்‌ 
அல்லது தேடப்படுதல்‌” என்று அர்த்தப்படுகிறது. இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌, 
உடல்ரீதியான துன்புறுத்தல்‌, சித்தரவதை மற்றும்‌ துன்புறுத்தப்படுதலின்‌ பிற 
வடிவங்கள்‌ ஆகியவற்றை அர்த்தப்படுத்துறெது. 

இந்த பாக்கியத்தின்‌ வாக்குத்தத்தமாக உள்ள பரலோகராஜ்யம்‌ 








170 





அவர்களுடையது என்பது, பொதுவாக துன்புறுத்தப்படுபவர்களுக்கு 
அல்ல, ஆனால்‌ “நீதியினிமித்தம்‌” துன்புறுத்தப்படுபவர்களுக்கு மாத்திரம்‌ 
ஏற்படுத்தப்பட்டுள்ளது. தமையைச்‌ செய்ததினால்‌ துன்புறுத்தப்படுபவர்களுக்கும்‌ 
கிறிஸ்துவினிமித்தம்‌ துன்புறுத்தப்படுபவர்களுக்கும்‌ இடையில்‌ பேதுரு 
தெளிவாக வித்தியாசத்தை ஏற்படுத்தினார்‌: 














நீங்கள்‌ கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்தினிமித்தம்‌ நிந்திக்கப்பட்டால்‌ 
பாக்கியவான்கள்‌; ஏனென்றால்‌ தேவனுடைய ஆவியாகிய 
மகிமையுள்ள ஆவியானவர்‌ உங்கள்மேல்‌ தங்கியிருக்கிறார்‌; 
அவர்களாலே தூஷிக்கப்படுகிறார்‌; உங்களாலே மகிமைப்படுகிறார்‌. 
ஆதலால்‌ உங்களில்‌ ஒருவனும்‌ கொலைபாதகனாயாவது, 
திருடனாயாவது, பொல்லாங்கு செய்தவனாயாவது, அந்நிய காரியங்களில்‌ 
குலையிட்டுக்கொண்டவனாயாவது பாடுபடுகிறவனாயிருக்கக்கூடாது. 





ஒருவன்‌ கிறிஸ்தவனாயிருப்பதினால்‌ பாடுபட்டால்‌ வெட்கப்படாமலிருந்து, 
அதினிமித்தம்‌ தேவனை மகமைப்படுத்தக்கடவன்‌ (1 பேதுரு 4:14-16; 
காண்க 3:14). 


வசனம்‌ 11. துன்புறுத்தப்படுதலின்‌ ஆய்வுக்கருத்தைப்‌ பற்றி இயேசு 
தொடர்ந்து பேசினார்‌: “என்னிமித்தம்‌ உங்களை நிந்தித்துத்‌ துன்பப்படுத்தி, 





பலவித தீமையான மொழிகளையும்‌ உங்கள்பேரில்‌ பொய்யாய்ச்‌ சொல்‌ 
வார்களானால்‌ பாக்கியவான்களாயிருப்பீர்கள்‌.” துன்புறுத்தப்படுதல்‌ என்பது, 
நிந்தனைகளையும்‌ அவதூறுகளையும்‌ உள்ளடக்குகிறது. லூக்கா 6:22 அதிக 
விபரத்தைக்‌ கொண்டுள்ளது: “மனுஷகுமாரன்‌ நிமித்தமாக ஜனங்கள்‌ உங்களைப்‌ 
பகைத்து, உங்களைப்‌ புறம்பாக்கி, உங்களை நிந்தித்து, உங்கள்‌ நாமத்தைப்‌ 
பொல்லாததேென்று தள்ளிவிடும்போது நீங்கள்‌ பாக்கியவான்களாயிருப்பிர்கள்‌. ” 
இங்கு “நிந்தித்து” என்பதற்குப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள கிரேக்கச்‌ சொல்‌, 
தீவிரமான நிந்தனையை உள்ளடக்கி இருக்கிறது, இது “திட்டி” அல்லது 
“இழிவாகப்பேசி” என்றும்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட முடியும்‌. நேரடியான 
அர்த்தத்தில்‌ இது, “ஒருவர்‌, தம்‌ பற்களில்‌ நிந்தனையான வார்த்தைகளைச்‌ 
சுழற்றிவிடுதல்‌” என்று அர்த்தப்படுறெது. 

“என்னிமித்தம்‌” என்பது “கிறிஸ்துவினிமித்தம்‌” என்று அர்த்தப்படுகிறது. 
இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌ “நீதியினிமித்தம்‌” என்பதற்குச்‌ சமானமானதாக உள்ளது 
(5:10). இயேசுவைப்‌ போன்றே அவரது சீஷர்களும்‌ தவறாக நடத்தப்படுவார்கள்‌ 
என்று இயேசு உறுதிப்படுத்தியிருந்தார்‌. அவர்‌, “சீஷன்‌ தன்‌ போதகனிலும்‌, 
வேலைக்காரன்‌ தன்‌ எஜமானிலும்‌ மேற்பட்ட வனல்ல” என்று கூறினார்‌ 
(10:24). அவர்‌ தமது சீஷர்களை, அவர்கள்‌ பட்டணத்தை விட்டு 
பட்டணத்திற்குத்‌ துரத்தப்படுவார்கள்‌, கைதுசெய்யப்படுவார்கள்‌, விசாரணைக்கு 
உட்படுத்தப்படுவார்கள்‌, சவுக்கால்‌ அடிக்கப்படுவார்கள்‌ மற்றும்‌ கொலையும்‌ 








செய்யப்படுவார்கள்‌ என்று எச்சரித்தார்‌ (10:16-23). 

வசனம்‌ 12. இயேசு தம்மைப்‌ பின்பற்றுபவர்களுக்கு, இப்படிப்பட்ட 
துன்பங்களின்போது, “சந்தோஷப்பட்டு, களிகூருங்கள்‌” என்று கூறினார்‌. 
லூக்கா 6:23ம்‌ வசனம்‌, “சந்தோஷப்பட்டுக்‌ களிகூருங்கள்‌” என்று கூறுகிறது. 
துன்புறுத்தப்படுதலின்போது சந்தோஷப்படுதல்‌ என்பது இன்றைய நாட்களின்‌ 
சீஷர்களுக்கு, தீவிரமானதாகவும்‌ உயர்கொள்கை இயல்புடையதாகவும்‌ 
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காணப்படும்‌ வேளையில்‌, தொடக்ககால சபைக்கு இது இவ்வாறு இருக்கவில்லை. 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ சனதெரீன்‌ சங்கத்தில்‌ அடிக்கப்பட்டபின்பு, அவர்கள்‌, 
“அவருடைய நாமத்துக்காகத்‌ தாங்கள்‌ அவமானமடை வதற்குப்‌ பாத்திரராக 
எண்ணப்பட்ட படியினால்‌, சந்தோஷமாய்‌ ஆலோசனைச்‌ சங்கத்தைவிட்டு 
புறப்பட்டு” சென்றனர்‌ (நடபடிகள்‌ 5:40, 41). 

இயேசுவின்‌ பின்வரும்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ நிமித்தம்‌, துன்புறுத்தப்படுகையில்‌ 
சந்தோஷப்பட வேண்டும்‌: “பரலோகத்தில்‌ உங்கள்‌ பலன்‌ 
மிகுதியாயிருக்கும்‌.” மேலே உள்ள ஆசீர்வாதங்களுடன்‌ ஒப்பிடுகையில்‌, கீழே 
நாம்‌ படும்‌ உபத்திரவங்கள்‌, இலேசானவையாகவும்‌ சற்றுக்காலும்‌ மாத்திரம்‌ 
இருப்பவையாகவும்‌ உள்ளது (2 கொரிந்தியர்‌ 4:17). 

பாக்கியங்கள்‌, “பரலோக இராஜ்யம்‌” பற்றிய குறிப்புகளுடன்‌ தொடங்கி 
அதே குறிப்புகளுடன்‌ முடிகின்றன. முதலாவது மற்றும்‌ கடைசி பாக்கியங்கள்‌ 
பரலோகம்‌ பற்றிய குறிப்புகளைக்‌ கொண்டுள்ளன: “பரலோக இராஜ்யம்‌” 
(5:3, 10) மற்றும்‌ “பரலோகத்தில்‌ உங்கள்‌ பலன்‌” (5:12). 

நீதியினிமித்தம்‌ இயேசுவின்‌ சீஷர்கள்‌ உபத்திரவங்களை விசுவாச 
நிறைவுடன்‌ சகித்துக்கொள்ளும்‌ போது, அவர்கள்‌ பழைய ஏற்பாட்டுத்‌ 





தூர்க்ககரிசிகளுடன்‌ தங்கள்‌ இடத்தை பெற்றுக்கொள்கின்றனர்‌: “உங்களுக்கு 
முன்னிருந்த தீர்க்கதரிசிகளையும்‌ அப்படியே துன்பப்படுத்தினார்களே. ” 
தீர்க்கதரிசிகள்‌ தாங்கள்‌ போதிக்க நாடிய மக்களால்‌ புறக்கணிக்கப்பட்டு 
தீங்கு செய்யப்பட்ட போதிலும்கூட, அவர்கள்‌ தேவனை சேவிக்கவும்‌ அவரை 
மகிமைப்படுத்தவும்‌ செய்தனர்‌ (23:31, 34, 37; நடபடிகள்‌ 7:52; எபிரெயர்‌ 11:32- 
38; யாக்கோபு 5:10, 11). துன்புறுத்தப்படுதலின்‌ இவ்வகையினால்‌ பாடுபட்ட 
யாவரும்‌ தேவனால்‌ காக்கப்படுவார்கள்‌. 


௮ பாடங்கள்‌ “5444 


சந்தோஷத்தை நாடுதல்‌ (5:1-12) 

சந்தோஷம்‌ நமக்கு எவ்வாறு வருகிறது? நம்மை சந்தோஷப்படுத்துதல்‌ 
என்பது வேறு யாருடைய பொறுப்பாகவாவது உள்ளதா? உயர்வருவாய்‌ தரும்‌ 
வேலையைக்‌ கொண்டிருப்பதால்‌, நமது விருப்பங்களுக்குத்‌ தக்கவாறு ஒரு 
வீட்டைக்‌ கொண்டிருப்பதால்‌, சந்தோஷமான ஒரு சமூகத்தில்‌ வாழ்வதால்‌ 
அல்லது ஆதாயமிகுந்த நிதிநிலை முதலீடுகளைக்‌ கொண்டிருப்பதால்‌ 
சந்தோஷம்‌ வருகிறதா? இல்லை, இவற்றில்‌ எதில்‌ இருந்தும்‌ அது 
வருவதில்லை. உண்மையில்‌, சந்தோஷத்திற்காக தேடுதல்‌ என்பதே மாபெரும்‌ 
சந்தோஷமின்மையை உண்டாக்க முடியும்‌ (1 தீமோத்தேயு 6:9, 10). சந்தோஷம்‌ 
என்பது அத்தியாவசியமாக நமக்குள்‌ இருந்தே வருகிறது. கட்டுப்பாடுள்ள 
சமானமான வாழ்வை வாழும்‌ நபர்தான்‌, உண்மையிலேயே சந்தோஷமானவராக 
இருக்கிறார்‌. வேறு வார்த்தைகளில்‌ கூறுவதென்றால்‌, தேவனுடனும்‌ நம்மைச்‌ 
சுற்றியிருக்கும்‌ மக்களுடனும்‌ சரியான உறவுமுறையில்‌ இருப்பதில்‌ இருந்தே 
உண்மையான சந்தோஷம்‌ வருகிறது. 
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இயேசு போதித்தவாறு இருத்தல்‌ (5:1-12) 

மத்தேயு சுவிசேஷத்தில்‌ பட்டியல்‌ இடப்பட்டுள்ள முதல்‌ நான்கு 
பாக்கியங்கள்‌, இருதயம்‌ மற்றும்‌ மனம்‌ ஆகியவற்றின்‌ உள்ளான கொள்கைகள்‌ 
பற்றி அக்கறை செலுத்துகிறது. கடைசி நான்கு பாக்கியங்கள்‌, மற்ற 
மக்களுடன்‌ நாம்‌ உறவுபடுதலின்‌ வழியைக்‌ காட்சிப்படுத்துதல்களாக உள்ளன. 
உதாரணமாக, நாம்‌ “ஆவியில்‌ எளிமை உள்ளவர்களாக” இருக்கும்போது (5:8), 
நம்மீது பொழியப்படும்‌ தேவனுடைய இரக்கத்தை உணர்ந்து அறிவோம்‌. பதிலுக்கு 
அது, நம்மை மற்றவர்கள்‌ மீது இரக்கம்‌ உள்ளவர்கள்‌ ஆக்க வேண்டும்‌ (5:7). நமது 
சொந்த பாவங்களை உணர்ந்தறிதலும்‌ அவற்றிற்காக வருத்தப்படுதலும்‌ (5:4) 
மிகத்தூய்மையான வாழ்வை வாழும்‌ விருப்பத்தை நமக்குத்‌ தரவேண்டும்‌ (5:8). 
ஆவியில்‌ எளிமையுள்ளவர்களாக இருத்தல்‌ (5:5) என்பது நாம்‌ சமாதானத்தை 
வழிநடத்தும்‌ விஷயங்களை நாடக்காரணமாகும்‌ (5:9). நாம்‌ உண்மையிலேயே 
“நீதியின்மேல்‌ பசிதாகமுள்ளவர்களாக” இருக்கும்போது (5:6), இயேசுவைப்‌ 
பின்பற்றுபவர்களாக வாழ்வதற்கு நாம்‌ செலுத்த வேண்டிய விலையைப்‌ 
புரிந்து கொள்வோம்‌ (5:10-12). “கிறிஸ்து இயேசுவுக்குள்‌ தேவபக்தியாய்‌ 
நடக்க மனதாயிருக்கிற யாவரும்‌ துன்பப்படுவார்கள்‌” என்று பவுல்‌ எழுதினார்‌ 
(2 தீமோத்தேயு 3:12). 

டி. மார்ட்டின்‌ லாயிட்‌ ஜோன்ஸ்‌ அவர்கள்‌, பாக்கியங்கள்‌ பற்றிய 
நான்கு முக்கியமான உண்மைகளைச்‌ சுட்டிக்காண்பித்தார்‌.”” (1) அவைகள்‌, 
ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவரும்‌ எவ்வாறு வாழ வேண்டும்‌ என்பதற்கான விவரிப்பாக 
உள்ளன. (2) அவைகள்‌ ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவராலும்‌ முற்றிலுமாக உள்வாங்கப்‌ 
படவேண்டும்‌ என்பதை நோக்கம்‌ கொண்டுள்ளன. (3) அவைகள்‌ இயல்பான 
மனவிருப்பங்கள்‌ என்று அழைக்கப்படுபவைகளாக இருப்பதில்லை; அவைகள்‌ 
இயல்பாக வருபவைகளுக்கு நேர்‌ எதிரானவற்றைச்‌ செய்யும்படி நமக்கு 
அறைகூவல்‌ விடுக்கின்றன. (4) அவைகள்‌ நம்மை, உலகத்திற்கும்‌ அதின்‌ 
இச்சைகளுக்கும்‌ மேலாக வாழும்படியும்‌ நம்மைச்‌ சுற்றிலும்‌ இருப்பவர்களில்‌ 
இருந்து உண்மையிலேயே மாறுபட்டவர்களாக வித்தியாசப்பட்டவர்களாக 
வாழும்படியும்‌ நம்மை அழைக்கின்றன. 

இன்றைய நாட்களில்‌ மிக அதிகமான கிறிஸ்தவர்கள்‌, மற்றும்‌ 
கர்த்தருடைய சபையின்‌ பல சபைக்‌ குழுமங்களும்கூட, நம்மைச்‌ சுற்றிலும்‌ 
உள்ள உலகத்தின்‌ சுற்றுச்சுழலைத்‌ தழுவிக்கொள்ளவும்‌ அவற்றிற்கு 
அனுசரித்துப்போகவும்‌ முயற்சிப்பதில்‌ காலத்தையும்‌ பணத்தையும்‌ 
விரயம்‌ செய்கிறோம்‌. இதைச்‌ செய்வதற்கு மாறாக நாம்‌, தனிப்பட்டு நிற்க 
முயற்சி மேற்கொள்ள வேண்டும்‌ (காண்க யாக்கோபு 4:4; 1 யோவான்‌ 2:15- 
17). உலகமானது சபையை ஊடுருவ நாம்‌ அனுமதித்துள்ளோம்‌, மற்றும்‌ 
சபையானது மிக அதிகமாக உலகத்தைப்‌ போன்று ஆகியுள்ளது. இயேசு தமது 
சீஷார்களிடத்தில்‌, அவர்கள்‌ இந்த உலகத்தில்‌ இருந்தாலும்‌ அவர்கள்‌ “இந்த 
உலகத்தாராக” இருக்கக்‌ கூடாது என்று கூறினார்‌ (யோவான்‌ 17:15-17). 


ஒரு கிறிஸ்தவரின்‌ வாழ்வு (5:1-12) 
பின்வரும்‌ பொழிப்புரைகளை முதன்மைக்‌ கருத்துக்களாகப்‌ பயன்படுத்தி, 


பாக்கியங்கள்‌ மீது ஒரு பாடம்‌ மேம்படுத்தப்பட முடியும்‌: 
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1. ஆதாரமூலங்கள்‌ நம்மிடம்‌ போதுமானதாக இராததை உணர்ந்து 
அறிதல்‌. 

2. நமது பாவங்கள்‌ தேவனுடைய இருதயத்தை உடைந்துபோகச்‌ 

செய்தலை உணருகல்‌. 

தேவனுக்கு முற்றிலுமாக ஒப்புக்கொடுத்தல்‌. 

ஆவிக்குரிய உணவை ஆவுலுடன்‌ நாடுதல்‌. 

இரக்கம்‌ உள்ளவர்களாயிருக்க நினைவுவைத்தல்‌. 

இருதயத்தில்‌ சுத்தமுள்ளவர்களாக நிலைத்திருத்தல்‌. 

சமாதானம்‌ பண்ணுறெவர்களாக இருக்கத்‌ தீர்மானித்தல்‌. 

துன்பங்கள்‌ வரும்போது சந்தோஷப்படுதல்‌. 





NM 


துயரப்படுறெவர்கள்‌ ஆறுதல்‌ அடைவர்‌ (5:4) 

நமது பாவங்களின்‌ சுமை நம்மை இடர்ப்படுத்தும்போது, மற்றும்‌ அது 
நம்மால்‌ சுமக்கக்‌ கூடாத அளவுக்குப்‌ பெரியதாகும்போது (காண்க சங்கீதம்‌ 38:4; 
51:3), அந்த சுமையை நம்மிடத்தில்‌ இருந்து எடுத்துப்‌ போட இயேசுவினால்‌ 
முடியும்‌ (மத்தேயு 11:28-30). கீழ்ப்படிதல்‌ உள்ள விசுவாசத்தின்‌ மூலமாக நமக்கு 
அவர்‌ அருளும்‌ இரட்சிப்பை நாம்‌ ஏற்றுக்கொள்ளும்போது, ஆவிக்குரிய ஆறுதல்‌ 
நமக்குள்‌ வளருகிறது. நாம்‌ “ஆறுதல்‌ அடைவோம்‌” என்று இயேசு கூறினார்‌. பவுல்‌, 
“அனபடியால்‌, கிறிஸ்து இயேசுவுக்குட்பட்ட வர்களாயிருந்து, மாம்சத்தின்படி. 
நடவாமல்‌ ஆவியின்படியே நடக்கிறவர்களுக்கு ஆக்கினைத்தீர்ப்பில்லை” என்று 
எழுதினார்‌ (ரோமர்‌ 8:1). விசுவாசம்‌, மனந்திரும்புதல்‌ மற்றும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
ஆகியவற்றில்‌, ஒருநபர்‌ மாபெரும்‌ நிம்மதியைப்‌ பெறுகிறார்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ தமது 
பாவங்கள்‌ கிறிஸ்துவின்‌ இரத்தத்தினால்‌ கழுவப்பட்டதை உணர்ந்தறியும்போது 
விடுதலை பெறுகிறார்‌. அவரது வசனம்‌ என்ற வெளிச்சத்தில்‌ நாம்‌ நடந்தால்‌ 
மற்றும்‌ அவரிடத்தில்‌ நமது பாவங்களைத்‌ தொடர்ந்து அறிக்கையிட்டல்‌ 
(1 யோவான்‌ 1:7-10) நாம்‌ இந்த ஆசீர்வாதத்தன்மையைத்‌ தொடர்ந்து 
மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்க முடியும்‌. 





நீதியினிமித்தம்‌ பசியாயிருத்தலும்‌ 
தாகமாயிருத்தலும்‌ (5:6) 

இவ்வசனப்பகுஇயில்‌ “நீதி” என்ற சொற்றொடர்‌, இரட்சிக்கப்பட்டவர்கள்‌ 
மீது தேவன்‌ கிருபையாய்‌ அருளும்‌ கொடையை விவரிக்கப்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளது (2 கொரிந்தியர்‌ 5:21). ஞானஸ்நானம்‌ பெற வேண்டும்‌ என்ற 
கிறிஸ்துவின்‌ கட்டளைக்கு, நாம்‌ விசுவாசத்தில்‌ கீழ்ப்படியும்போது, தேவன்‌ 
நமக்கு “நீதியை” அறிவிக்கிறார்‌ (ரோமர்‌ 3:21-26; 6:3, 4, 17, 18). கிறிஸ்துவின்‌ 
பலியை நாம்‌ ஏற்றுக்கொள்வதன்‌ அடிப்படையில்‌ தேவன்‌ நமக்கு இரு 
விஷயங்களைச்‌ செய்கிறார்‌: மன்னிக்கப்பட்ட நமது பாவங்களை நமக்கெதிராகக்‌ 
குற்றம்‌ சாட்டுவதில்‌ இருந்து அவர்‌ விலக்குகிறார்‌, மற்றும்‌ “கிரியைகள்‌ இல்லாத 

நிலையில்‌” அவர்‌ நமக்கு “நீதியை அருளுறார்‌” (ரோமர்‌ 4:5-9). 
“நீதி” என்பது தேவனுடைய கட்டளைகளைக்‌ கடைப்பிடித்தலையும்‌ 
குறிக்கிறது (5:10; 6:1; லூக்கா 1:6; 2 தீமோத்தேயு 3:16; எபிரெயர்‌ 12:11). 
“நீதிக்காக” ஏங்குதல்‌ என்பதே ஆவிக்குரிய வாழ்வின்‌ அடையாளமாக 
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உள்ளது. கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்ற வகையில்‌ நாம்‌, இந்த ஆவிக்குரிய ஏக்கத்தைக்‌ 
கொண்டி ராவிட்டால்‌, நாம்‌ எவ்வாறு இருக்க வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ 
விரும்புகிறாரோ, அதில்‌ இருந்து நாம்‌ குறைவுபடுவோம்‌. “நன்மையைச்‌ 
சாதித்தவர்களுக்கு மாத்திரமே ஆசீர்வாதம்‌ வந்தது என்றால்‌, எவரொருவரும்‌ 
ஆசீர்வதிக்கப்பட்டிருக்க மாட்டார்‌. அதற்குப்பதிலாக, அது தவறுகள்‌ 
மற்றும்‌ தோல்விகள்‌ இருந்தபோதிலும்‌, இன்னமும்‌ நன்மைக்கு, பரிவிரக்கமான 
அன்பைப்‌ பற்றிக்கொண்டுள்ளவருக்கு வருகிறது.” 

நாம்‌ தேவனுடைய வசனத்தினால்‌ நிரப்பப்பட்டிருக்க வேண்டும்‌ 
என்றால்‌, குறிப்பிட்ட கால அளவுக்கு உணவு மற்றும்‌ தண்ணீர்‌ இல்லாமல்‌ 
இருந்தால்‌ நாம்‌ எவ்வாறு பசியும்‌ தாகமுமாய்‌ இருப்போமோ, அதுபோன்று 
தேவனுடைய வசனத்தின்மீதும்‌ பசிதாகமாயிருக்க வேண்டும்‌. சரீரம்‌ 
அழுகுகிறதாகவும்‌ ஆனால்‌ ஆத்துமா நித்தியமானதாகவும்‌ இருப்பதால்‌, நமது 
ஆவிக்குரிய பசியைத்‌ தணித்தல்‌ என்பது நமது வயிறுகளை நிரப்புவதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிக முக்கியமானதாக உள்ளது. 





தேவனை தரிசித்தல்‌ (5:8) 

நாம்‌ காண விரும்புபவற்றைக்‌ காணுகிறோம்‌ என்பது வழக்கிட 
இயலாததாக உள்ளது. ஒரு விசுவாசி வானங்களைக்‌ கண்ணோக்கும்போது, 
அவர்‌ தேவனுடைய கைவேலையைக்‌ காண்கிறார்‌ (சங்கீதம்‌ 19:1). ஒரு 
நாத்திகவாதியோ எல்லையற்ற பெருவெளியையும்‌ கருமையையும்‌ மாத்திரமே 
காணுறொர்‌. மலர்களை நேசிப்பவர்‌ அவற்றில்‌ அழகைக்‌ கண்டு நறுமணத்தை 
உணரலாம்‌, ஆனால்‌ பயிற்சி பெற்ற தாவரவியல்‌ வல்லுநர்‌ அதை அதன்‌ உயிரியல்‌ 
பெயரால்‌ அழைத்து அதன்‌ மறைவான பண்புகளைப்‌ பற்றிக்‌ கலந்துரையாட 
முடியும்‌. ஒரு கலைப்படைப்பைக்‌ கண்ணோக்கும்போது, கலை விமர்சகர்‌ 
அதை ஒரு மிகச்சிறந்த படைப்பாகக்‌ காணலாம்‌, அதே வேளையில்‌ பயிற்சியற்ற 
வகையில்‌ அதை உற்றுநோக்குபவர்‌ வண்ணங்கள்‌ மற்றும்‌ உருவகங்கள்‌ 
ஆகியவற்றை மாத்திரம்‌ காண்கஇிறார்‌. தேவனை அவரது நித்தியத்துவத்தில்‌ 
காணுதல்‌ என்பதில்‌ நிறைவான மகழ்ச்சி இருக்கும்‌, ஆனால்‌ வாழ்வின்‌ 
எளிய விஷயங்களில்‌ அவரைக்‌ காணுதல்‌ என்பது நமது பயணத்தை அதிகம்‌ 
பலனுள்ளதாக்கும்‌. நம்மைச்‌ சுற்றிலும்‌ நாம்‌ அவரது கைவேலையையும்‌ (ரோமர்‌ 
1:20), நமது வாழ்வில்‌ அவரது அருளிரக்கத்தின்‌ செயலையையும்‌ (ரோமர்‌ 8:28) 
காண முடியும்‌. 





உண்மையான சமாதானம்‌ பண்ணுகிறவர்கள்‌ (5:9) 

நாம்‌ சமாதானம்‌ பண்ணுகிறவர்களாகவோ அல்லது கலகம்‌ 
பண்ணுகிறவார்களாகவோ இருக்கக்‌ கூடிய திறனைக்‌ கொண்டுள்ளோம்‌. 
சமாதானத்தை விரும்புவதாகக்‌ கூறுகிற எல்லா மக்களும்‌ உண்மையில்‌ 
சமாதானம்‌ பண்ணுகிறவர்களாக இருப்பதில்லை. சமாதானத்தை விரும்புவதாக 
உரிமைகோருபவர்களில்‌ பலர்‌ யுத்தத்தை விரும்பித்‌ தேர்ந்துகொள்கின்றனர்‌. 
சமாதானத்தைக்‌ கொண்டுவருதலில்‌ செயலற்றவர்களாக இருப்பதற்கு 
மாறாக செயல்துடிப்புடன்‌ பங்கேற்றல்‌ பற்றி இயேசு பேசினார்‌. யுத்தத்தை 
ஒழிப்பவார்களாக மாத்திரம்‌ அல்ல, ஆனால்‌ சமாதானம்‌ பண்ணுறெவர்களாக 
இருக்கும்படி நம்மை அவர்‌ அழைக்கிறார்‌. 
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நமது நவீனமான இந்த உலகத்திற்கு, ஒருவேளை இந்த பாக்கியத்தைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிகம்‌ தகுதியான செய்தியொன்றும்‌ இராதிருக்கலாம்‌: “சமாதானம்‌ 
பண்ணுகிறவர்கள்‌ பாக்கியவான்கள்‌; அவர்கள்‌ தேவனுடைய புத்திரர்‌ 
என்னப்படுவார்கள்‌” (5:9). மனிதர்கள்‌ மத்தியில்‌ யுத்தம்‌ பற்றிய தொடர்ந்து 
அச்சுறுத்தலும்‌, சந்தோஷமற்ற, கலகமான மற்றும்‌ பிரிவினையான இந்த 
சூழ்நிலையும்‌ எப்போதும்‌ இருப்பது ஏன்‌? இந்த பாக்கியத்தின்படி, இந்தக்‌ 
கேள்விக்கு ஒரே ஒரு பதில்‌ மாத்திரமே உள்ளது - பாவம்‌. மனித இச்சை, 
பேராசை, சுயநலம்‌ மற்றும்‌ சுயமையத்‌ தன்மை ஆகியவையே நமது எல்லா 





துன்பங்களுக்கும்‌ விளக்கமாக உள்ளது; இது எல்லாத்‌ துன்பங்களுக்கும்‌, மற்றும்‌ 
தனிநபர்களுக்கு இடையிலோ, ஒரு நாட்டில்‌ உள்ள பல்வேறு குழுக்களுக்கு 
இடையிலோ அல்லது நாடுகளுக்கு இடையிலோ பிரிவினைக்கும்‌ காரணமாக 
உள்ளது. மனிதன்‌ மற்றும்‌ பாவம்‌ குறித்த புதிய ஏற்பாட்டு உபதேசத்தை நாம்‌ 
ஏற்றுக்கொள்ளாத வரையில்‌, நவீன உலகத்தின்‌ பிரச்சனையை நம்மால்‌ 
புரிந்துகொள்ளத்‌ தொடங்க இயலாது. 

தேவனுடைய பிள்ளையாக இருப்பவர்‌, “சமாதானத்துக்கடுத்தவைகளையும்‌, 
அந்நியோந்திய பக்திவிருத்தி உண்டாக்கத்தக்கவைகளையும்‌ நாடும்படி” 
அழைக்கப்படுகிறார்‌ (ரோமர்‌ 14:19). கூடுமானால்‌ விசுவாசிகள்‌ 
“எல்லா மனுஷரோடும்‌” சமாதானமாயிருக்க வேண்டும்‌ (ரோமர்‌ 12:18). 
“சமாதானம்‌” என்பது, ஆவியானவரால்‌ நடத்தப்படும்‌ நபரின்‌ வாழ்வில்‌ 
உண்டாக்கப்படும்‌ கனியின்‌ ஒரு கூறாக உள்ளது (கலாத்தியர்‌ 5:22). எபேசுவில்‌ 
இருந்த சபையாரிடத்தில்‌, “சமாதானக்கட்டினால்‌ ஆவியின்‌ ஒருமையைக்‌ 
காத்துக்கொள்வதற்கு ஜாக்கிரதையாயிருங்கள்‌” என்று பவுல்‌ வேண்டிக்கேட்டுக்‌ 
கொண்டார்‌ (எபேசியர்‌ 4:3). 

உள்ளான சமாதானத்தைக்‌ கொண்டிருத்தலுக்கும்‌ தேவனுடன்‌ 
சமாதானத்தைக்‌ கொண்டிருத்தலுக்கும்கூட இயேசுவின்‌ கூற்றை 
நடைமுறைப்படுத்த முடியும்‌. ஏசாயா, “துன்மார்க்கருக்குச்‌ சமாதானம்‌ 
இல்லையென்று கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌” என்றார்‌ (ஏசாயா 48:22). நமது 
பாவங்கள்‌ மன்னிக்கப்படும்‌ வரையிலும்‌ மற்றும்‌ நமது சிருஷ்டிகருடன்‌ நாம்‌ 
சமாதானம்‌ கொள்ளும்‌ வரையிலும்‌, நமக்குள்‌ சமாதானம்‌ கொண்டிருக்கச்‌ 
சாத்தியக்கூறு இல்லை. சுவிசேஷத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிந்தபின்பு, நம்முடைய எல்லா 
கவலைகளையும்‌ தேவனிடத்தில்‌ ஜெபத்தில்‌ எடுத்துச்‌ செல்லும்போது நாம்‌ 
“எல்லாப்‌ புத்திக்கும்‌ மேலான தேவசமாதானத்கை” கொண்டிருக்க முடியும்‌ 
(பிலிப்பியர்‌ 4:6, 7). 








உபத்திரவத்தின்‌ முகங்கள்‌ (5:10-12) 

பவுல்‌, “கிறிஸ்து இயேசுவுக்குள்‌ தேவபக்தியாய்‌ நடக்க மனதாயிருக்றெ 
யாவரும்‌ துன்பப்படுவார்கள்‌” என்று கூறினார்‌ (2 தீமோத்தேயு 3:12; காண்க 
யோவான்‌ 15:20; 1 தெசலோனிக்கேயர்‌ 3:3, 4). கிறிஸ்தவர்களுக்கு எதிராக 
இழைக்கப்படக்‌ கூடிய உபத்திரவத்தின்‌ பல்வேறு வகைகளை, மத்தேயு 5:10, 
11ல்‌ இயேசு குறிப்பிட்டார்‌. 

கறிஸ்கவா்கள்‌ உடல்ரீதியாக அன்புறுத்தப்படலாம்‌. தொடக்ககாலக்‌ 
கிறிஸ்தவர்களில்‌ பலர்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டனர்‌, கழுமரத்தில்‌ 
கட்டிவைத்து எரிக்கப்பட்டனர்‌, ரோம அரங்கசாலைகளில்‌, சலிப்புற்ற 
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பொதுஜனத்தின்‌ வேடிக்கைக்காகக்‌ காட்டு மிருகங்களால்‌ பட்சிக்கப்படும்படி, 
கூட்டமாக அனுப்பப்பட்டனர்‌ அல்லது அரங்கசாலைகளில்‌ இரவு வேளையில்‌ 





வெளிச்சம்‌ தருவதற்காக மனித விளக்குகளாக உயிருடன்‌ எரிக்கப்பட்டனர்‌.?7 

திறிஸ்தவா்கன்‌ “ந.” படலாம்‌. நாம்‌ நீதியுள்ள வாழ்வை 
நடத்தினால்‌, உலகப்பிரகாரமாக வாழ்பவர்களின்‌ கைகளில்‌ நாம்‌ நிந்தித்தல்‌ 
மற்றும்‌ துன்புறுத்தப்படுதலின்‌ குறிப்பொருள்களாக இருப்போம்‌ (யோவான்‌ 
15:18-20). 

றினா சாம்‌ குறித்து பொய்கள்‌ கூறடடலம்‌. பொல்லாங்கு 
செய்பவர்கள்‌, வெளிப்படையாகப்‌ பேசுவதற்கு மாறாக, கிறிஸ்தவர்களுக்குப்‌ 
பின்னால்‌ அடிக்கடி குசுகுசுப்பாகப்‌ பேசுகின்றனர்‌. வெளிப்படையான 
தாக்குதல்கள்‌ புண்படுத்துதல்‌ நிறைந்தவையாக இருப்பதுபோன்றே, இவைகளும்‌ 
குறைந்த பட்சம்‌ இவற்றிற்கு எதிராக நம்மைத்‌ தற்காத்துக்‌ கொள்ளும்படி யான 
வாய்ப்பை நமக்குக்‌ கொடுக்கின்றன. தாக்குதல்கள்‌ “முதுகில்‌ குத்துதல்களாக” 
இருக்கும்போது, அவற்றைப்‌ பற்றி நாம்‌ அறிவதற்கு முன்னரே, அவைகள்‌ நமது 
புகழ்ச்சிக்குத்‌ தீவிரமான ஊறு விளைவிப்பவையாக இருக்க முடியும்‌. 

துன்புறுத்தப்படுதலுக்கு நாம்‌ எவ்வாறு மறுசெயல்‌ செய்ய வேண்டும்‌? 
“சந்தோஷப்பட்டு, களிகூருங்கள்‌” என்று இயேசு கூறினார்‌ (5:12). நாம்‌ “பல்‌ 
இளித்துக்கொண்டு அதைச்‌ சகிக்க வேண்டும்‌” என்று அவர்‌ மிகச்சரியாக 
அர்த்தப்படுத்தவில்லை. சந்சோஷப்படுவதற்கான காரணத்தை நமக்கு 
அவர்‌ நினைவூட்டினார்‌: “பரலோகத்தில்‌ உங்கள்‌ பலன்‌ மிகுதியாயிருக்கும்‌” 
என்ற உண்மை. பரலோகத்தில்‌ உள்ள நமது நித்திய வீட்டில்‌ நமது 
நிறைவான பலன்‌ இருக்கும்‌, ஆனால்‌ எல்லா பலனுமே எதிர்காலத்தில்‌ தான்‌ 
உள்ளது என்று கூறுவதற்கில்லை (மாற்கு 10:29, 30). நாம்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ 
இப்போது நிறைவாழ்வையும்‌ ஆவிக்குரிய ஆசீர்வாதங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
கொண்டிருக்கிறோம்‌ (யோவான்‌ 10:10; எபேசியர்‌ 1:3). 








உபத்திரவம்‌ (5:10-12) 

நல்லறிவு உணர்வில்‌ நாம்‌ குறைவுபடுதல்‌, மதியீனம்‌ அல்லது தெளிவற்ற 
தன்மை ஆகியவற்றினால்‌ சிலவேளைகளில்‌ நாம்‌ துன்புறலாம்‌. சிலர்‌, 
பொல்லாத செயல்களின்‌ விளைவாக மாத்திரம்‌, பூமிக்குரிய விளைகளை 
எதிர்கொள்ளும்போது, தங்கள்‌ நம்பிக்கைகளின்‌ காரணமாகத்‌ தாங்கள்‌ 
துன்புறுத்தப்படுவதாக நம்புகின்றனர்‌ (காண்க 1 பேதுரு 4:14-16). இப்படிப்பட்ட 
மக்கள்‌ தாங்கள்‌ ஏதோ வேகசாட்சிகளாகத்‌ துன்புறுபவர்கள்‌ போன்று 
செயல்படுகின்றனர்‌. இவ்வகையான “பாடு அனுபவிக்கும்‌” நடத்தையானது 
குன்னில்கானே சில மக்களில்‌ உபத்திரவத்தை அழைப்பதாக உள்ளது. 
இப்படிப்பட்ட தனிநபர்களைப்‌ பற்றி, “இவர்கள்‌ மிகவும்‌ வைராக்கியம்‌ 
கொண்ட மக்களாக, தங்கள்‌ சட்டைப்‌ பைகளுக்கு அப்பால்‌ ஒருக்காலும்‌ 





சென்றிருக்கக்கூடாத, மதத்தைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ பெயரைக்‌ கைப்பற்றிக்‌ 





கொள்பவர்களாக இருக்கின்றனர்‌” என்று ராபின்ஸன்‌ அவர்கள்‌ கூறினார்‌.” 
உணர்வைப்‌ புண்படுத்தும்படி நடந்துகொள்ளாதபடி, ஒழுங்குமீறிய 
வகையில்‌ உடை உடுத்தாதபடி அல்லது பிறர்‌ மனம்‌ புண்படும்படி பேசாதபடி, 
நாம்‌ எச்சரிக்கையாக இருக்க வேண்டும்‌. இவ்வாறு நாம்‌ நடந்துகொண்டு 
மற்றவர்கள்‌ நம்மைப்‌ புறக்கணிக்கும்படியோ அல்லது நம்மைத்‌ தாழ்வாகப்‌ 
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பார்க்கும்படியோ, அவர்கள்‌ மனதைப்‌ புண்படுத்தினால்‌, அவர்கள்‌ நம்மைத்‌ 
துன்புறுத்துகின்றனர்‌ என்று கூறுவதற்கில்லை. மாறாக நாம்‌ நமது தகுதியற்ற 
நடக்கையின்‌ காரணமாகவே துன்புறுகிறோம்‌ என்றாகிறது. அப்படிப்பட்ட 
சூழ்நிலை நமக்கு ஆசீர்வாதமாக இருக்கும்‌ என்று இயேசு கூறவில்லை. 
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10 
உர] மற்றும்‌ வெளிச்சம்‌ 
[5215-16] 


இயேசு தொடர்ந்து பிரசங்கிக்கையில்‌, தமது சீஷர்களை “உப்பாக” 
மற்றும்‌ “வெளிச்சமாக” இருக்கும்படி கட்டளையிட்டார்‌. அவர்கள்‌ தங்களைச்‌ 
சுற்றிலும்‌ உள்ள உலகின்மீது மிகவும்‌ செயல்‌ தாக்கம்‌ ஏற்படுத்தும்‌ வகையில்‌ 
வாழ வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ விரும்பினார்‌. இராஜ்யத்தின்‌ அரசரைப்‌ போலவே 
நடப்பதன்‌ மூலம்‌ அவர்கள்‌, இராஜ்யத்தின்‌ நற்செய்தியைப்‌ பிரதிபலிக்க 
வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ அறைகூவல்‌ விடுத்தார்‌. 





பூமிக்கு உப்பு (5:13) 


நீங்கள்‌ பூமிக்கு உப்பாயிருக்கிறீர்கள்‌; உப்பானது சாரமற்றுப்போனால்‌, 
எதினால்‌ சாரமாக்கப்படும்‌? வெளியே கொட்டப்படுவதற்கும்‌, மனுஷரால்‌ 
மிதிக்கப்படுவதற்குமே ஒழிய வேறொன்றுக்கும்‌ உதவாது. 


வசனம்‌ 13. இயேசு, “நீங்கள்‌ பூமிக்கு உப்பாயிருக்கிறீர்கள்‌” என்று கூறினார்‌. 
பழங்காலத்தில்‌ இருந்தவர்கள்‌, உணவிற்கு ருசியூட்டதல்‌ என்பதற்கும்‌ மிக 
அதிகமான பிற வகைகளில்‌ உப்பைப்‌ பயன்படுத்தினர்‌ (யோபு 6:6; கொலோசெயர்‌ 
4:6). இயேசுவின்‌ உரையைக்‌ கேட்டுக்கொண்டி ருந்தவர்கள்‌, அழியக்கூடிய 
உணவுகளைச்‌ சேமித்து வைப்பதற்கு, குளிர்பதனப்‌ பெட்டிகளையோ 
அல்லது பிற நவீன முறைகளையோ கொண்டிருந்ததில்லை என்பதால்‌, 
அவர்கள்‌ அவற்றைப்‌ பாதுகாக்கும்பொருளாக உப்பைப்‌ பயன்படுத்தினர்‌. 
உதாரணமாக, கலிலேயாக்‌ கடலில்‌ இருந்து மீன்கள்‌ பிடிக்கப்பட்ட பின்னர்‌, 
அவைகள்‌ உப்பிடப்பட்டு விற்பனைக்காகப்‌ பிற இடங்களுக்கு அனுப்பி 
வைக்கப்படும்‌. எண்ணற்ற மருத்துவரீதியான நோக்கங்களுக்கும்‌ உப்பு 
பயன்படுத்தப்பட்டது. மூத்த பிளீனி என்பவர்‌, மருந்தியலில்‌ உப்பு ஒரு சுத்தி 
கரிக்கும்‌ பொருளாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட து என்று கூறினார்‌. இது பாம்புக்கடி 
மற்றும்‌ குளவிகொட்டுதல்‌ ஆஇியவற்றிற்குச்‌ சிகிச்சை அளிப்பது தொடர்பாகப்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டது. கண்ணுக்கு இடும்‌ கலிக்கம்‌ என்ற மையில்‌ இது 
ஒரு துணைப்பொருளாக இருந்தது மற்றும்‌ காயங்களை மூடிக்கட்டவும்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டது. பற்சிதைவைக்‌ தடுப்பதற்கும்‌ வயிற்றில்‌ இருந்து 
புழுக்களை வெளியேற்றுவதற்கும்‌ உப்பு பயன்நிறைந்ததாக இருந்தது. 

உப்பு ஒரு தெய்வீகப்‌ பண்புகொண்டிருந்தது என்று அதைப்பற்றி 
கிரேக்கர்கள்‌ நம்பினர்‌, மற்றும்‌ ரோமர்கள்‌ தங்கள்‌ போர்வீரர்களுக்கு அதையே 
பெரும்பாலும்‌ ஊதியமாகக்‌ கொடுத்தனர்‌. உண்மையில்‌ இது, “அவன்‌ 
தனது உப்பிற்குத்‌ தகுதியானவன்‌” என்ற சொல்விளக்கம்‌ எழச்செய்தது. 
உப்பு “மனித வாழ்வின்‌ அடிப்படையான அத்தியாவசியங்களில்‌” ஒன்றாக 
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இருப்பதாகக்‌ கருதப்பட்டது.” உப்பின்‌ பயனைப்‌ பற்றிப்‌ புகழ்ந்துரைத்தபின்‌ 
பிளீனி என்பவர்‌, “முழு உடலுக்கும்‌ உப்பு மற்றும்‌ சூரியன்‌ ஆகியவற்றைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிகம்‌ பயன்றிறைந்தது வேறு எதுவும்‌ இல்லை என்று கூறுவது 
விசேஷமாக நடைமுறைப்படுத்தக்கூடியதாக இங்குள்ளது என்று எழுதினார்‌.” 
மிகவும்‌ அதிகமான உப்பு நமது ஆரோக்கியத்தை அழித்துவிடக்கூடும்‌ 
என்றிருக்கையில்‌, குறிப்பிட்ட அளவு உப்பானது நமது உடல்‌ நீர்மங்களை 
சமானமாகப்‌ பராமரிப்பதில்‌ பயன்‌ நிறைந்ததாக இருக்கிறது. 

இயேசுவின்‌ சீஷர்கள்‌ உலகத்தில்‌ ஆற்றல்நிறைந்த செல்வாக்கு 
உடையவர்களாக இருக்கும்படி அவர்களை ஏவுவகற்கு அவர்‌, உப்பை - அதன்‌ 
ருசிகொடுக்கும்‌ தன்மை, பாதுகாக்கும்‌ தன்மை மற்றும்‌ குணப்படுத்தும்‌ ஆற்றல்‌ 
ஆகியவற்றுடன்‌ - ஒரு ஒப்புமையாகப்‌ பயன்படுத்தினார்‌. லியோன்‌ மோரீஸ்‌ 
அவர்கள்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


பாதுகாக்கும்‌ பொருள்‌, சிதைவின்‌ விரோதி மற்றும்‌ உணவிற்கு 
ருசிகொடுக்கும்‌ பொருள்‌ என்ற வகையில்‌ உப்பின்‌ பணிகளைப்‌ பற்றி 
இயேசு நினைத்தார்‌ என்பது உறுதி. அவரைப்‌ பின்பற்றுபவர்கள்‌, சமூகத்தில்‌ 
நன்மையானவற்றைப்‌ பாதுகாக்கவேண்டும்‌. மோசம்‌ போக்குபவற்றை 
அவர்கள்‌ எதிர்த்து நிற்க வேண்டும்‌; அவர்கள்‌ நன்மைக்காக சமூகத்தை 
ஊடுருவி ஒழுக்கரீதியாக நோய்‌ எதிர்ப்புப்‌ பொருளாகச்‌ செயல்படுகின்றனர்‌. 
மற்றும்‌ அவர்கள்‌ உப்பு ஒரு உணவு வகைக்குத்‌ தருவது போன்ற ஒரு இனிய 
சுவையை வாழ்விற்குத்‌ தருகின்றனர்‌.” 





உப்பு பழங்கால விவசாய உரமாகவும்‌ பயன்படுத்தப்பட்டது லூக்கா 
14:34, 35). ஒரு விளை நிலத்தில்‌ மிக அதிகமான உப்பு, அதை அழித்துவிடும்‌ 
(உபாகமம்‌ 29:23; நியாயாதிபதிகள்‌ 9:45), ஆனால்‌ குறைவான அளவில்‌ உப்பு 
என்பது, விதையின்‌ வளர்ச்சியை ஊக்குவித்து, அது ஒரு நல்ல விளைவை உற்பத்தி 
செய்வதில்‌ உதவியாக இருக்கும்‌. அவ்வாறே, இயேசுவின்‌ சீஷர்களுடைய 
தூய்மையான செல்வாக்கு, இராஜ்யத்தின்‌ நற்செய்தி, தனது முழுமையான 
செயல்விளைவைக்‌ கொண்டிருக்க உதவுவதில்‌ ஒரு உரமாகச்‌ செயல்படுகிறது. 

மேலும்‌ இயேசு, “உப்பானது சாரமற்றுப்போனால்‌, எதினால்‌ 
சாரமாக்கப்படும்‌?”” என்றும்‌ கூடுதலாகக்‌ கூறினார்‌. இரசாயனரீதியாக, 
உப்பு என்பது சோடியம்‌ குளோரைடு என்பதாக உள்ளது, மற்றும்‌ அதனால்‌ 
உப்பு தனது உப்புத்தன்மையை இழக்க இயலாது. இருப்பினும்‌ இயேசுவின்‌ 
நாட்களில்‌ பெரும்பான்மையான உப்பு, கடலில்‌ இருந்து உப்புத்தண்ணீரை 
ஆவியாக்குதலில்‌ இருந்தே தயாரிக்கப்பட்டது. சவக்கடலில்‌ இருந்து வரும்‌ 
உப்பானது. தனது உப்புத்தன்மையுடன்‌, பல இரசாயனப்‌ பொருட்களையும்‌ 





தாதுக்களையும்‌ கொண்டிருந்தது. உப்பு அறுவடை செய்பவர்கள்‌, தங்களால்‌ 
இயன்ற அளவுக்கு நல்ல உப்பைக்‌ கடலில்‌ இருந்து பெறுவார்கள்‌; மற்றும்‌ இது 
குவித்து வைக்கப்பட்டு, பயன்பாட்டிற்காகக்‌ காத்திருக்கும்‌. மழை பெய்தது 
என்றால்‌, உப்பு வெளியே திரவமாகக்‌ கசிந்து, கடினமான, பயனற்ற 
பொருளை விட்டுச்‌ செல்லும்‌. இது வெளியே கொட்டப்படுவதற்கும்‌ 
மனுஷரால்‌ மிதிக்கப்படுவதற்குமே ஒழிய வேறொன்றுக்கும்‌ உதவாது. இதே 
அடையாளத்தைக்‌ கொண்டு, ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ தமது இரட்சிக்கும்‌ செல்வாக்கை 
இழக்கின்றபோது, அவர்‌ கிறிஸ்துவின்‌ ஊழியத்திற்குப்‌ பயனற்றவர்‌ ஆகிறார்‌. 
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உலகத்திற்கு வெளிச்சம்‌ (5:14-16) 


“நீங்கள்‌ உலகத்துக்கு வெளிச்சமாயிருக்கிறரீர்கள்‌; மலையின்மேல்‌ இருக்கிற 
பட்டணம்‌ மறைந்திருக்கமாட்டாது. 'சவிளக்கைக்‌ கொளுத்தி மரக்காலால்‌ 
மூடிவைக்காமல்‌, விளக்குத்‌ தண்டின்மேல்வைப்பார்கள்‌; அப்பொழுது 
அது வீட்டிலுள்ள யாவருக்கும்‌ வெளிச்சம்‌ கொடுக்கும்‌. இவ்விதமாய்‌, 
மனுஷர்‌ உங்கள்‌ நற்கிரியைகளைக்‌ கண்டு, பரலோகத்திலிருக்கிற உங்கள்‌ 
பிதாவை மகிமைப்படுத்தும்படி, உங்கள்‌ வெளிச்சம்‌ அவர்கள்‌ முன்பாகப்‌ 
பிரகாசிக்கக்கடவது. 


வசனம்‌ 14. தொடர்ந்து இயேசு, “நீங்கள்‌ உலகத்துக்கு 
வெளிச்சமாயிருக்கிறீர்கள்‌” என்றார்‌. வேதவசனங்களில்‌ “வெளிச்சம்‌” 
என்பது அடிக்கடி, சத்தியம்‌, தூய்மை மற்றும்‌ நீதி ஆகியவற்றின்‌ 
அடையாளமாக உள்ளது. இதற்கு நேர்மாறாக, “இருள்‌” என்பது அறியாமை 
மற்றும்‌ பொல்லாங்கின்‌ அடையாளமாக உள்ளது (சங்கதம்‌ 119:105; யோவான்‌ 
1:4-9; 3:19-21; 2 பேதுரு 1:19; 1 யோவான்‌ 1:5-7). பழைய ஏற்பாட்டு 
யுகத்தில்‌, புறஜாதி மக்களினங்களுக்கு இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ ஒரு வெளிச்சம 
ரக இருக்க வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ கேட்டுக்கொண்டார்‌ (ஏசாயா 42:6; 
49:6), ஆனால்‌ இந்த ஊழியத்தில்‌ அவர்கள்‌ அடிக்கடி தவறிப்போயினர்‌. 
இயேசு தேர்ந்துகொண்ட ஊழியம்‌ என்ற பணிப்பொறுப்பு அவரது 
பின்பற்றாளர்களுக்கும்‌ கடத்தப்பட்டது.” அவர்‌, “உலத்திற்கு வெளிச்சமாக” 
இருந்தார்‌ (யோவான்‌ 8:12; 9:5), மற்றும்‌ தமது பின்பற்றாளர்களும்‌ “உலகத்தி 
ற்கு வெளிச்சமாக” இருப்பதாக அவர்‌ கூறினார்‌ (காண்க பிலிப்பியர்‌ 2:15). 
வேறு வார்த்தைகளில்‌ கூறுவதென்றால்‌, அவரது ஊழியக்காரர்கள்‌ அவரிடம்‌ 
இருந்து தாங்கள்‌ பெற்றுக்கொண்ட வெளிச்சத்தைப்‌ பிரதிபலிக்க வேண்டும்‌ 
(எபேசியர்‌ 5:6-14). உலகத்தை விழுங்கும்‌ ஆவிக்குரிய இருளில்‌ இருந்து வெளியே 
அதை அழைத்து வழிநடத்துவதற்கு, உலகத்திற்குச்‌ சத்தியத்தின்‌ வெளிச்சம்‌ 
தேவைப்படுறெது. 

வெளிச்சம்‌ பற்றிய இயேசுவின்‌ ஒப்புவமையை அவர்‌, “மலையின்மேல்‌ 








இருக்கிற பட்டணம்‌ மறைந்திருக்கமாட்டாது” என்று கூறி விவரித்தார்‌. 
சாத்தியப்பட்ட போது, நகரங்கள்‌ பல்வேறு காரணங்களுக்காக 
குன்றுப்பகுதிகளின்‌ மீது கட்டப்பட்டன. இதுபோன்ற இட அமைப்பு 
நடைமுறைப்‌ பயன்பாடு ஒன்றைக்‌ கொண்டிருந்தது. கால்நடைகளை வளர்க்கவும்‌ 
பயிர்களை வளர்க்கவும்‌, சமதளமான நிலங்கள்‌ தன்னைச்‌ சுற்றி இருப்பதை 
இது அனுமதித்திருக்கும்‌. இந்தவகையான இட அமைவு, வானிலையுடன்‌ 
தொடர்புடையதாகவும்‌ இருந்தது. உயர்ந்த இடங்களில்‌ வசித்தல்‌ என்பது, 
அதன்‌ குடிமக்களுக்கு, வெப்பவேளையில்‌ குளிர்ச்சியையும்‌, புழுக்கம்‌ நிறைந்த 
வெயில்கால இரவுகளில்‌ கடல்‌ காற்று நிலப்பகுதியில்‌ வீசும்போது இதமான 
சூழ்நிலையையும்‌ தரும்‌. மலைப்பகுதி என்பது இராணுவரீதியாகவும்‌ அனுகூலம்‌ 
கொண்டிருந்தது. உயரமான பகுதி என்பது, விரோதிகளின்‌ தாக்குதல்களுக்கு 
எதிராக மக்களைக்‌ காத்துக்கொள்வதற்கு இயற்கையான காவல்‌ கோபுரம்‌ 
ஒன்றை அளிப்பதாக இருந்தது. மற்றும்‌, மலைப்பகுதி நகரங்கள்‌ தங்கள்‌ 
அமைவுகளில்‌, களைப்படைந்த இரவு வேளைப்‌ பயணிகளுக்கு, பல மைல்‌ 
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தூரத்தில்‌ இருந்தும்‌ பார்க்கும்படி யான வெளிச்சக்‌ கதிர்களை வீசின. 

இயேசு இந்தக்‌ கூற்றை ஏற்படுத்தியபோது, ஒரு ஜனக்கூட்டம்‌ அவரைச்‌ 
சுற்றி, ஒரு “குன்று” அல்லது “மலை” மீது இருந்தது (5:1). இந்தப்‌ பெருந்திரளான 
சீஷர்கள்‌ “மலையின்‌ மீதுள்ள நகரம்‌” போன்று இருக்க வேண்டும்‌. இன்றைய 
நாட்களில்கூட கலிலேயாக்‌ கடலுக்குச்‌ செல்பவர்கள்‌, சுற்றிலும்‌ உள்ள 
மலைகளில்‌ எத்தனை நகரங்கள்‌ கட்டப்பட்டுள்ளன மற்றும்‌ அவைகள்‌ தங்கள்‌ 
வெளிச்சத்தை கரையோரத்திற்கு இரவு வேளைகளில்‌ எப்படி அனுப்புகின்றன 
என்பதைப்‌ பார்த்து மனம்‌ ஈர்க்கப்படுகின்றனர்‌. 

வசனம்‌ 15. இயேசு, முழுநகரத்தின்‌ வெளிச்சம்‌ என்ற தமது பெரிய 
விவரிப்பில்‌ இருந்து, ஒரு தனிவீட்டின்‌ வெளிச்சம்‌ என்ற விவரிப்பைத்‌ 
தொடர்ந்தார்‌. விளக்கைக்‌ கொளுந்தி மரக்காலால்‌ மூடிவைப்பதைக்‌ காணுதல்‌ 
அரிதாயிருக்கும்‌ என்று அவர்‌ கூறினார்‌ (காண்க லூக்கா 8:16; 11:33; மாற்கு 
4:21). முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ இருந்த மக்கள்‌, தங்கள்‌ இல்லங்களில்‌ வெளிச்சமூட்ட 
சிறு எண்ணெய்‌ விளக்குகளைப்‌ பயன்படுத்தினர்‌. அப்படிப்பட்ட விளக்கின்மீது 
ஒரு மரக்காலைப்‌ போட்டு வைத்தல்‌ என்பது அந்த விளக்கின்‌ நோக்கத்தைத்‌ 
தோல்வியடையச்‌ செய்து அகன்‌ சுவாலையை அணைத்துவிடச்‌ சாத்தியம்‌ உள்ளது 
- இது இருளின்‌,/அழிவின்‌ அடையாளமாக உள்ளது (யோபு 18:5, 6; 21:17; 
நீதிமொழிகள்‌ 13:9; 20:20; 24:20; 31:10, 18). அதற்குப்‌ பதிலாக, விளக்கை ஒருவர்‌ 
விளக்குத்தண்டின்‌ மீது வைப்பார்‌, இது சுவரில்‌ இருந்து நீட்டிக்கொண்டிருக்கும்‌ 
ஒரு கல்லாகவோ அல்லது மையத்‌ தண்டுடன்‌ பிணைக்கப்பட்ட ஒரு மர 
குடுக்காகவோ இருக்கும்‌. இதன்‌ விளைவாக, விளக்கானது வீட்டில்‌ உள்ள 
யாவருக்கும்‌ தனது வெளிச்சத்தைப்‌ பிரகாசிக்கச்‌ செய்யும்‌. இது சிறிதளவே 
வெளிச்சம்‌ தரும்‌ ஒரு சிறுவிளக்காக இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ இதை விளக்குத்‌ 
குண்டின்மீது வைத்தல்‌ என்பது, அதிக பட்சம்‌ ஒளியைத்‌ தருவதை அனுமதிக்கும்‌. 
“யூத இல்லங்கள்‌ பெரும்பாலும்‌ எளிய ஒரு அறை கொண்ட அமைப்புகளாக 
இருந்தபடியால்‌, இப்படி உயரத்தில்‌ வைக்கப்பட்ட விளக்கமானது வீட்டில்‌ 
இருந்த ஒவ்வொருவருக்கும்‌ வெளிச்சம்‌ தர முடிந்திருக்கும்‌. ”” 

வசனம்‌ 16. கொள்கையை எடுத்துரைத்து (5:14அ) அந்தக்‌ கொள்கையின்‌ 
இரு விவரிப்புகளைக்‌ கொடுத்து (5:14ஆ, 15) அதன்‌ பின்பு, இயேசு இந்த 
சத்தியத்தைத்‌ தமது சீஷர்களுக்கு நடைமுறைப்படுத்தினார்‌. அவர்‌, “இவ்விதமாய்‌, 
மனுஷர்‌ உங்கள்‌ நற்கிரியைகளைக்‌ கண்டு, பரலோகத்திலிருக்கிற உங்கள்‌ 





பிதாவை மகிமைப்படுத்தும்படி, உங்கள்‌ வெளிச்சம்‌ அவர்கள்‌ முன்பாகப்‌ 
பிரகாசிக்கக்கடவது” என்று கூறினார்‌. கிறிஸ்துவைப்‌ பின்பற்றுபவர்கள்‌ 
தங்களை நோக்கியே கவனத்தை ஈர்க்கக்கூடாது; அதற்குப்‌ பதிலாக அவர்கள்‌, 
தங்களைச்‌ சுற்றிலும்‌ உள்ள உலகத்தாருக்கு, கிறிஸ்துவை ஈர்ப்பவராகக்‌ 
காண்பிக்க வேண்டும்‌. “நற்கிரியைகள்‌” என்பதில்‌ உள்ள “நல்ல” என்பதற்கான 
கிரேக்க வார்த்தை, “அழகு நிறைந்த,” “பயன்நிறைந்த” மற்றும்‌ “புகழ்ச்சிக்குத்‌ 
தகுதியான” வகையில்‌ உள்ளவற்றை விவரிக்கப்‌ பயன்படுத்தப்படுகிறது, 
“மகிமை” என்பதற்கான வார்த்தை, “உயர்த்துதல்‌,” “மேன்மைப்படுத்துதல்‌” 
அல்லது “துதித்தல்‌” என்று அர்த்தப்படுறெது. இந்த வார்த்தையில்‌ இருந்துதான்‌ 
“doxology” என்ற ஆங்கில வார்த்தை தரவழைக்கப்பட்டுள்ளது. கிறிஸ்தவர்களின்‌ 
நற்செயல்கள்‌, மற்றவர்களுக்குத்‌ தேவனையும்‌ அவரது குமாரனையும்‌ 
சுட்டிக்காண்பிக்க வேண்டியவையாக உள்ளன, இவையாவும்‌ கர்த்தருக்குக்‌ 
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துதிசெலுத்துதலை விளைவிக்க வேண்டும்‌ (காண்க எபேசியர்‌ 2:10; 1 பேதுரு 
2:12). J. W. McGarvey அவர்கள்‌, “வெளிச்சமானது உலகத்தில்‌ இருந்து 
இருளைத்‌ துரத்தி, மனிதர்கள்‌ எவ்வாறு பயணம்‌ செல்வது மற்றும்‌ எவ்வாறு 
உழைப்பது என்று காணக்கூடியவர்கள்‌ ஆக்குவது போன்று, சீஷர்கள்‌ தங்கள்‌ 
நற்செயல்கள்‌, தங்கள்‌ போதனை மற்றும்‌ தங்கள்‌ உதாரணங்களினால்‌, மனிதர்‌ 
தங்கள்‌ அறியாமையையும்‌ முன்தப்பெண்ணத்தையும்‌ அகற்றச்‌ செய்து, அவர்கள்‌ 
நித்திய ஜீவனுக்கான வழியைக்‌ காணக்கூடியவர்கள்‌ ஆக்க வேண்டும்‌” என்று 
விளக்கப்படுத்தினார்‌.” 


௮ பாடங்கள்‌ “5444 


உப்பு (5:13) 

கிறிஸ்தவர்களாகிய நாம்‌, “பூமிக்குரிய எவ்வகையான நற்தன்மையும்‌ 
கொண்டி ராத அளவுக்கு, இனிவரும்‌ உலகத்தைச்‌ சார்ந்தவர்களாக” இருக்கிறோம்‌ 
என்று அடிக்கடி நம்மீது குற்றம்‌ சாட்டப்படுகிறது. நமது பாதங்களின்கழ்‌ உள்ள 
பூமியைக்‌ கண்ணோக்க இயலாதவர்கள்‌ ஆகும்‌ அளவுக்கு நாம்‌ மேகங்களை 
நோக்கி உயரே நமது தலைகளை உயர்த்திக்‌ கொண்டிருக்கச்‌ சாத்தியம்‌ உள்ளதா? 
நாம்‌ இந்த உலகத்தில்‌ வாழ்கிறோமா? அல்லது பரலோக இராஜ்யத்தின்‌ 
குடிமகன்களாக வாழ்கிறோமா? இது அல்லது அது என்ற சூழ்நிலையாக இது 
இருப்பதில்லை. 

இயேசு சிலுவையில்‌ அறையப்படுவதற்கு முன்னர்‌ தமது ஜெபத்தில்‌, தமது 
க்ஷா்கள்‌ “இந்த உலகத்தில்‌” இருந்தனர்‌ ஆனால்‌ அவர்கள்‌ “இந்த உலகத்தார்‌ அல்ல” 
என்று கூறினார்‌ (யோவான்‌ 17:11, 16). ஒரு கிறிஸ்தவர்‌, கிறிஸ்துவுக்கு ஊழியம்‌ 
செய்வதற்காக இந்த உலகத்தில்‌ இருத்தல்‌ என்பது ஒரு நல்ல விஷயமாக உள்ளது. 
கிறிஸ்தவருக்குள்‌ உலகம்‌ என்பது நல்ல விஷயமாக இருப்பதில்லை (யாக்கோபு 
4:4; 1 யோவான்‌ 2:15-17). இயேசு தம்மைப்‌ பின்பற்றுபவர்கள்‌ இந்த உலகத்தில்‌ 
இருந்து எடுத்துப்போடப்‌ படவேண்டும்‌ என்று ஜெபிக்கவில்லை, ஆனால்‌ 
அவர்கள்‌ இந்த உலகத்தில்‌ தங்களுக்குத்‌ தேவன்‌ நியமித்துள்ள நோக்கத்திற்காக 
ஊழியம்‌ செய்கையில்‌, சாத்தானிடம்‌ இருந்து அவர்கள்‌ பாதுகாக்கப்பட 
வேண்டும்‌ என்றே ஜெபித்தார்‌ (யோவான்‌ 17:15, 18). இந்த போதனையில்‌ 
உரைக்கப்பட்டபடி, தேவபக்தியால்‌ இந்த உலகத்திற்கு ருசியூட்டுதல்‌ என்பதே 
அந்த நோக்கமாக உள்ளது. 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்ற வகையில்‌ நாம்‌, நம்மைச்‌ சுற்றிலும்‌ உள்ள எல்லா 
மக்களும்‌ கிறிஸ்துவை ரசிக்கும்படி, உப்பு சேர்ப்பதில்‌ உதவிசெய்பவர்களாக 
இருக்க வேண்டும்‌. நாம்‌ பசப்பு வார்த்தை பேசுபவர்களாக, மந்தமானவர்களாக, 








ஜீவனற்றவர்களாக, ஆவிக்குரிய ஆற்றல்‌ இல்லாதவர்களாக இருக்கக்கூடாது. 
நாம்‌ உள்ளே சென்று கலந்துவிட்டவர்களாக இராமல்‌, வெளியே தனித்து 
நிற்பவர்களாக இருக்க வேண்டும்‌. நாம்‌ வேறுபட்டவர்களாக மாத்திரமல்ல, 
அனால்‌ வேறுபாட்டை ஏற்படுத்துபவர்களாகவும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. இயேசு 
நம்மை, சர்க்கரையாக இருக்கும்படியல்ல, ஆனால்‌ உப்பாக இருக்கும்படியே 
அழைத்தார்‌. உப்பு எரிச்சல்‌ ஊட்டக்கூடும்‌, ஆனால்‌ அது பாதுகாப்பதாகவும்‌ 
இருக்க முடியும்‌. நமது “உப்புத்தன்மையை” நாம்‌ இழந்துபோனால்‌, கிறிஸ்துவின்‌ 
நிமித்தம்‌ எந்த நற்செயலும்‌ செய்வதற்கு நாம்‌ இனியும்‌ தகுதியானவர்களாக 
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இருப்பதில்லை. 


வெளிச்சம்‌ (5:14-16) 

தேவன்‌ “வானத்தையும்‌ பூமியையும்‌?” படைத்தபின்பு, 
“பூமியானது ஒழுங்கின்மையும்‌ வெறுமையுமாய்‌ இருந்தது,” உயிருள்ள 
எல்லாவற்றிற்கும்‌ அத்தியாவசியமாக உள்ள வெளிச்சத்தை அவர்‌ படைத்தார்‌ 
(ஆதியாகமம்‌ 1:1-3). வெளிச்சம்‌ என்பது இரட்சிப்புடன்‌ நீண்ட காலமாகத்‌ 
தொடர்புபடுத்தப்பட்டுள்ளது. நமது ஜன்னல்களில்‌ நாம்‌, வழிகாட்டியாகவும்‌ 
நம்பிக்கையின்‌ அடையாளமாகவும்‌ விளக்குகளைப்‌ பொருத்தி வைக்கிறோம்‌. 
கலங்கரை விளக்கங்கள்‌ இன்னமும்‌, ஆபத்தோடு தண்ணீரில்‌ இருக்கும்‌ 
கப்பல்களையும்‌ அவைகள்‌ தவிர்க்க வேண்டிய அபாயமான தடைகளையும்‌ 
எச்சரிக்கின்றன. கிறிஸ்தவர்கள்‌, சத்தியத்தின்‌ வெளிச்சத்தை மற்றவர்களுக்கு 
வழிகாட்டும்படி, இந்த உலகத்தில்‌ வெளிச்சங்களாக இருக்க வேண்டும்‌. நமது 
வெளிச்சம்‌ அணைத்து விட்டது என்றாலோ அல்லது அவற்றை நாம்‌ மறைத்து 
வைத்தோம்‌ என்றாலோ, பலர்‌ இந்த உலகத்தின்‌ இருளில்‌ தட விச்செல்லும்படி 
விடப்பட்டு அவர்கள்‌ இழந்து போகப்படுவார்கள்‌. தனித்தனி கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
“உலகத்திற்கு வெளிச்சமாக”: இருக்கின்றனர்‌ என்று இயேசு கூறுகையில்‌, 
சபைக்குழுமங்கள்‌, தாங்கள்‌ அமைந்துள்ள சமூகம்‌ ஒவ்வொன்றிலும்‌ 
கலங்கரை விளக்கங்கள்‌ போன்று இருக்கன்றன. மத்தேயு 5:14-16ல்‌ 
குனிநபர்களைப்‌ பற்றிக்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. சபைக்குழுமங்களுக்கும்‌ அதே அளவு 
நடைமுறைப்படுகிறது. 


உலகத்திற்கு வெளிச்சம்‌ (5:14-16) 

நமது உலகம்‌ ஆவிக்குரிய இருளினால்‌ விழுங்கப்பட்டு இருக்கிறது. 
இருப்பினும்‌, வெளிச்சம்‌ இருளைத்‌ துரத்துகிறது. எவரொருவரும்‌ வெளிச்சத்தை 
இருளினால்‌ அணைக்கக்‌ கூடியவர்களாக எப்போதும்‌ இருந்ததில்லை. 
வெளிச்சம்‌ இயங்குகையில்‌ இருள்‌ ஓடுறெது. கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்ற வகையில்‌ 
நாம்‌, சத்தியத்தின்‌ வெளிச்சத்திற்கு மக்களை வழிநடத்தும்படி நமது 
வெளிச்சங்களைப்‌ பிரகாசிக்க அனுமதிப்பவர்களாக இருக்க வேண்டும்‌. இது, 
ஒரு கழுத்துச்‌ சங்கிலியில்‌ ஒரு சிலுவையை அணிந்து கொள்ளுதலைக்‌ காட்டிலும்‌ 
அதிகமானவற்றை அர்த்தப்படுத்துறெது. கிறிஸ்து நமக்குள்‌ வாழ்வதை 
மற்றவர்கள்‌ காணக்கூடும்படியான வழியில்‌ நமது வாழ்வை நடத்தும்படி 
நம்மிடத்தில்‌ இது கேட்டுக்கொள்றெது (யோவான்‌ 13:35; 15:8; 2 கொரிந்தியர்‌ 
8:21; பிலிப்பியர்‌ 2:14-16; தீத்து 2:7, 8; 1 பேதுரு 2:12). மெக்‌ ஆர்கர்‌ அவர்கள்‌, 
“மற்றவர்கள்‌ மனதைப்‌ புண்படுத்திவிடுவோமோ என்ற அச்சத்தினால்‌, 
அக்கறையற்ற தன்மையினால்‌ மற்றும்‌ அன்பற்ற பண்பினால்‌ அல்லது வேறு 
எந்தக்‌ காரணத்தினாலாவது, நமது வெளிச்சத்தை நாம்‌ மறைத்து வைத்தால்‌, 
நாம்‌ கர்த்தருக்கு உண்மையற்ற தன்மையைச்‌ செயல்விளக்கப்‌ படுத்துகிறோம்‌” 
என்று எழுதினார்‌.” 





குறிப்புகள்‌ 
IPliny Natural History 31.45. 2Sirach 39:26 (NRSV). Pliny Natural History 31.45. ‘Le- 
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17 
நியாயா்ாாராறாணக்கன்‌ 
நீறைவேற்றம்‌ 


[5517-20] 


மேசியா எதிர்பார்க்கப்பட்டு முன்னெதிர்‌ நோக்கப்பட்டு இருந்தார்‌, ஆனால்‌ 
அவர்‌ எப்படிப்போல இருப்பார்‌ என்பது மக்களால்‌ புரிந்துகொள்ளப்பட 
இயலாததாக இருந்தது. அவரது தைரியமான, அதிகாரத்துவம்‌ மிகுந்த 
பாடங்கள்‌, தேவனுடைய நியாயப்பிரமாணத்திற்கு நேர்மாறானவையாக 
அல்லது அதை மதிக்காத தன்மை நிறைந்தனவாகக்கூடக்‌ கண்ணோக்கப்‌ 
பட்டன. இவ்வசனங்களில்‌ இயேசு தம்மைப்பற்றி விளக்கப்படுத்தி இருக்றெபடி, 
ஏதொன்றும்‌ சத்தியத்தில்‌ இருந்து தொலைவில்‌ இருக்க முடிந்திராது. இப்பகுதி 
(5:17-20), மலைப்பிரசங்கத்தின்‌ முக்கியப்‌ பொருள்பகுதியைத்‌ தொடங்குகிறது 
(5:17-7:12). இது இந்த அதிகாரத்தின்‌ எஞ்சிய பகுதியினுடைய (5:21-48) 
போதனையை முன்னெதிர்‌ நோக்குகிறது, இந்தப்‌ பகுதியில்‌ இயேசு, 
நியாயப்பிரமாணத்தைப்‌ பற்றி, ஆழமற்ற சிந்தனை அல்லது தவறான 
சிந்தனையில்‌ இருந்து எழுந்திருந்த, ஏற்றுக்கொள்ளப்படக்‌ கூடிய விளக்கங்களைத்‌ 
திருத்தினார்‌. 











“அழிக்றெதற்கு அல்ல” (5:17) 


”“நியாயப்பிரமாணத்தையானாலும்‌ தீர்க்கதரிசனங்களையானாலும்‌ 
அழிக்கிறதற்கு வந்தேன்‌ என்று எண்ணிக்கொள்ளாதேயுங்கள்‌; அழிக்கிறதற்கு 
அல்ல, நிறைவேற்றுகிறதற்கே வந்தேன்‌.” 


வசனம்‌ 17. எண்ணிக்கொள்ளாதேயுங்கள்‌ என்பது தவறாக 
புரிீந்துகொள்ளுதல்‌ ஒன்றை திருத்தும்‌ இயேசுவின்‌ நோக்கத்தை 
அடையாளப்படுத்துகிறது (காண்க 10:34). இது பவுலின்‌ நிருபங்களில்‌ 
உள்ள “நீங்கள்‌ அறியவேண்டுமென்றிருக்கிறேன்‌” என்ற சொற்றொடர்‌ 
(ரோமர்‌ 11:25; 1 தெசலோனிக்கேயர்‌ 4:13) போன்றதாக உள்ளது. இயேசு, 
தாம்‌ நியாயப்பிரமாணத்தையானாலும்‌ தீர்க்கதரிசனங்களையானாலும்‌ 
அழிக்கிறதற்கு முயற்சிசெய்யவில்லை என்பதைத்‌ தமது உரையைக்‌ 
கேட்டவர்களுக்கு மறு உறுதிப்படுத்தினார்‌. வேதாகமத்தின்‌ ஆங்கிலப்‌ 
பதிப்புகளில்‌ “நியாயப்பிரமாணம்‌” என்ற வார்த்தை பெரிய எழுத்துக்களில்‌ 
போடப்பட்டிருத்தல்‌, இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌, மோசேயின்‌ மூலமாக 
இஸ்ரவேல்‌ மக்களுக்குத்‌ தேவனால்‌ தரப்பட்ட கட்டளைகள்‌ மற்றும்‌ 





நியமங்களைக்‌ குறிப்பதாக மொழிபெயர்ப்பாளர்கள்‌ புரிந்தகொண்டனார்‌ 
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என்று அர்த்தப்படுத்துறெது.! மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணம்‌, புறஜாதி 
மக்களினங்களுக்கு அல்ல, ஆனால்‌ தேவனால்‌ தேர்ந்துகொள்ளப்பட்ட 
மக்களினமான இஸ்ரவேலுக்குத்‌ தரப்பட்டிருந்தது. இது இஸ்ரவேலர்‌ போன்ற, 
ஆபிரகாமின்‌ எல்லா சந்ததியார்களையும்‌ உள்ளடக்கவில்லை. 





ஆபிரகாமின்‌ மூலமாகப்‌ பிறந்த ஈசாக்கின்‌ வழித்தோன்றல்‌ என்ற வகையில்‌, 
யூதராயிருந்த இயேசு கிறிஸ்து, மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ கீழாக வாழ்ந்து 
மரித்தார்‌. அவர்‌ ஒருவர்தாம்‌ நியாயப்பிரமாணத்தைப்‌ பூரணமாகக்‌ கடைப்பிடித்து 
நடந்தவராக இருந்தார்‌ (எபிரெயர்‌ 4:15; 5:8, 9). அவர்‌ நியாயப்பிரமாணத்திற்கு 
மாபெரும்‌ மதிப்பைப்‌ காண்பித்தார்‌, அதை மதியாதவராக அவர்‌ ஒருக்காலும்‌ 
காணப்பட்ட தில்லை. யூதத்துவ ரபீக்கள்‌ பலரையும்‌ கல்வியாளர்களையும்‌, அவர்‌ 
கண்டனம்‌ பண்ணியதாகக்‌ காணப்படும்‌ இடம்‌ எதுவாக இருந்தாலும்‌, அது 
நியாயப்பிரமாணத்தை அல்ல, ஆனால்‌ நியாயப்பிரமாணத்தை அவர்கள்‌ மோசடி 
செய்ததற்காகவே அவ்வாறு கண்டனம்‌ பண்ணினார்‌. நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ 
கடைப்பிடித்தல்‌ மாத்திரம்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்களை நீதிமான்களாக்கிவிடுவதாக 
இருக்கவில்லை; அவர்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிதல்‌ உள்ள 
இருதயங்களுடன்‌ அதைக்‌ கனப்படுத்த வேண்டியவர்களாக இருந்தனர்‌ (காண்க 
ரோமர்‌ 2:13-16, 25-29; 3:20). 

நியாயப்பிரமாணம்‌ என்பது, மனித குலத்தின்‌ தவறுதலின்‌ காரணமாக 
உருவாக்கப்பட்ட அவசரமான பதிலியாக இருக்கவில்லை. அது மீட்பிற்கான 
தேவனுடைய திட்டத்தின்‌ பாகமாக எப்போதும்‌ இருந்துள்ளது. அது ஒரு தெய்வீக 
நோக்கத்திற்காக இஸ்ரவேல்‌ மக்களுக்குத்‌ தரப்பட்டிருந்தது. ரோமருக்குப்‌ 
பவுல்‌, “நியாயப்பிரமாணம்‌ பரிசுத்தமுள்ளதுதான்‌, கற்பனையும்‌ பரிசுத்தமாயும்‌ 
நீதியாயும்‌ நன்மையாயும்‌ இருக்கிறது” என்று கூறினார்‌ (ரோமர்‌ 7:12, 14). 
அது “இவ்விதமாக, நாம்‌ விசுவாசத்தினாலே நீதிமான்களாக்கப்படுவதற்கு 
நியாயப்பிரமாணம்‌ நம்மைக்‌ கிறிஸ்துவினிடத்தில்‌ வழிநடத்துகிற 
உபாத்தியாய்‌ இருந்தது” என்று கலாத்தியருக்கு அவர்‌ எழுதினார்‌ (கலாத்தியர்‌ 
3:24). ஆகையால்‌ நியாயப்பிரமாணம்‌, தேவனுடைய நோக்கத்திற்கு எதிரானதாக 
இருக்கவில்லை. மக்கள்‌ தங்களைத்‌ தாங்களே இரட்சித்துக்கொள்ள முடியாது 
என்று காட்டுவதற்கும்‌ கிறிஸ்துவினிடத்திற்கு வழிநடத்திச்‌ செல்வதற்குமே அது 
கரப்பட்டிருந்தது (ரோமர்‌ 7:7-11; 8:3, 4; கலாத்தியர்‌ 3:22-29). 

இருப்பினும்‌ நியாயப்பிரமாணம்‌, உண்மையான மீட்பிற்கு 
அதாரமூலமாயிருத்தலை ஒருக்காலும்‌ நோக்கமாகக்‌ கொண்டிருந்ததில்லை 
(கலாத்தியர்‌ 3:21). மக்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்தைப்‌ பரிபூரணமாகக்‌ கைக்கொள்ள 
முடிந்திருந்தது என்றால்‌, அவர்கள்‌ அதினால்‌ இரட்சிக்கப்பட்டிருக்க 
முடியும்‌ - ஆனால்‌ அவர்கள்‌ அவ்வாறு செய்ய இயலாது என்பதைத்‌ தேவன்‌ 
அறிந்திருந்தார்‌. பிரச்சனை நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ அல்ல, ஆனால்‌ அதன்‌ 
நீதியான உயர்கொள்கைகளுக்கு ஏற்ப வாழ மக்கள்‌ இயலாமை அல்லது 
மனவிருப்பம்‌ இல்லாமையே பிரச்சனையாக இருந்தது (ரோமர்‌ 7:14-25). 

நமக்கு நாமே செய்துகொள்ள இயலாததை - நியாயப்பிரமாணத்தைப்‌ 
பரிபூரணமாக வாழ்தலை - செய்யும்படிக்கு, தேவன்‌ தமது குமாரனை 
அனுப்பினார்‌ (காண்க 2 கொரிந்தியர்‌ 5:21). மேலும்‌ அவர்‌, பாவத்திற்கான 
நமது பரிபூரணமான பலியாக இருக்கும்படி வந்தார்‌ (ரோமர்‌ 5:12-21; 
எபிரெயர்‌ 10:5-10; 1 பேதுரு 2:21-25). அவர்‌ தாமே நியாயப்பிரமாணத்தின்படி 
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வாழ்ந்தது மட்டுமின்றி, இவ்வசனப்‌ பகுதியில்‌ உரைக்கப்‌ பட்டுள்ளபடி, 
நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ கைக்கொள்ள முயற்சி செய்யும்படி தமது நாட்களில்‌ 
வாழ்ந்த மற்றவர்களுக்கு அவர்‌ போதித்தார்‌ (19:16-22; லூக்கா 10:25-28). 

இவ்வசனத்தில்‌ இயேசு, நியாயப்பிரமாணம்‌ பற்றிய தமது 
போதனையைக்‌ குறித்து நிலவிய தவறான புரிந்துகொள்ளுதலைக்‌ திருத்த 
நாடினார்‌. வேதபாரகர்களும்‌ பரிசேயா்களும்‌, ரபீத்துவப்‌ பாரம்பரியங்களை 
நியாயப்பிரமாணத்திற்குச்‌ சமமானவைகளாகக்‌ கருதினர்‌. இயேசுவோ, அந்தப்‌ 
பாரம்பரியங்களுக்கு எதிராக வெளிப்படையாகவே பேசியபடியினாலும்‌, 
அவற்றை அர்த்தமின்றிக்‌ கடைப்பிடிக்க முயற்சி செய்யாததாலும்‌, அவர்‌ 
நியாயப்பிரமாணத்தை ஒழிக்க வந்தார்‌ என்று யூதத்‌ தலைவர்களால்‌ 
சித்தரிக்கப்பட்டார்‌ (காண்க 15:1-9). நிச்சயமாகவே அது அவரது நோக்கமாக 
இருக்கவில்லை. அதற்குப்‌ பதிலாக, அவர்‌ தேவனுடைய நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ 
கடைப்பிடித்தலை, அதன்‌ தோற்றகாலத்‌ தூய்மைக்கு மீளக்கட்டுவிக்க 
விரும்பினார்‌ (19:1-9). 

வந்தேன்‌ என்ற வார்த்தையின்‌ மூலமாக இயேசு. நீண்ட காலமாக 
முன்னெதிர்‌ நோக்கப்பட்ட மேசியாவாகத்‌ தம்மை அடையாளப்படுத்தினார்‌. 
“வருகிறவர்‌” என்பது மேசியாத்துவச்‌ சொல்விளக்கமாக இருந்தது (காண்க 
சங்கதம்‌ 118:26; மல்கியா 3:1; மத்தேயு 11:2, 3; 21:9; யோவான்‌ 4:25). 
நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ உண்மையும்‌ நிறைவுமான விளக்கவுரையாளராக 
மேசியா இருப்பார்‌ என்பது மேலோங்கிய கண்ணோட்டமாக இருந்தது. 

யூதர்கள்‌ பழைய ஏற்பாட்டை நாம்‌ சாதாரணமாகப்‌ பிரிப்பதில்‌ இருந்து 
மாறுபட்ட வகையில்‌ பிரித்து வைத்திருந்தனர்‌. இதை நாம்‌ பகுதியாக 
(நியாயப்பிரமாணம்‌, வரலாறு, பாடல்‌ மற்றும்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ என்று) 
பிரிக்கையில்‌, எபிரெயர்‌ வேதாகமத்தில்‌ மூன்று 
பிரிவுகள்‌ (நியாயப்பிரமாணம்‌, தீர்க்ககரிசனங்கள்‌ மற்றும்‌ எழுத்துக்கள்‌; காண்க 
- லூக்கா 24:44 என்று) மாத்திரமே உள்ளன. பழைய ஏற்பாடு முழுவதும்‌, 
“நியாயப்பிரமாணமும்‌ தர்க்ககரிசனமும்‌” என்று அடிக்கடி பேசப்பட்டது (7:12; 
11:13; 22:40; நடபடிகள்‌ 13:15; 28:23; ரோமர்‌ 3:21). 

“அழிக்கிறதற்கு அல்ல, நிறைவேற்றுகிறதற்கே வந்தேன்‌.” இயேசு 
நியாயப்பிரமாணத்தை “நீக்கவோ” அல்லது “அழிக்கவோ” வரவில்லை 
என்றிருக்கையில்‌, அவர்‌ அதை “நிறைவேற்ற” அல்லது “முழுமைப்படுத்தவே” 
வந்தார்‌. “அழிக்கிறதற்கு” என்பதற்கு இவ்விடத்தில்‌ அவர்‌ பயன்படுத்திய கிரேக்க 
வார்த்தை, “அழித்தல்‌,” “ஓன்றுமில்லாது செய்தல்‌” அல்லது “செல்லாதபடி 
செய்தல்‌” என்று அர்த்தப்படுறெது. “நிறைவேற்றுகிறதற்கே” என்பதற்கான 
கிரேக்க வார்த்தை, “முழுமையாக்குதல்‌,”” “நிறைவுக்குத்‌ கொண்டுவருதல்‌” 
அல்லது “முடிவிற்குக்‌ கொண்டுவருதல்‌” என்று அர்த்தப்படுகிறது. இயேசு, 
நியாயப்பிரமாணத்தை அழிப்பதற்குப்‌ பதிலாக, அதன்‌ நோக்கத்தை நிறைவேற்றி 
முடித்து, பின்பு அதை, தாம்‌ சிலுவையில்‌ மரித்தபோது, (நமது) வழியில்‌ இருந்து 
எடுத்துப்‌ போட்டார்‌ (ரோமர்‌ 10:4; எபேசியர்‌ 2:15). அந்த வேளையில்‌, 











நியாயப்பிரமாணம்‌ “மரித்தது, ” ஆகவே இன்னும்‌ அதை வைத்திருக்க வேண்டிய 
நிர்ப்பந்தம்‌ இனியும்‌ இல்லை (ரோமர்‌ 7:4; கலாத்தியர்‌ 3:25; 5:1-4). இயேசு 
தமது உயிர்த்தெழுதலுக்குப்‌ பின்பு, தமது அப்போஸ்தலா்களிடத்தில்‌, தாம்‌ 
அவை எல்லாவற்றையும்‌ “நிறைவேற்றி விட்டதாக” கூறினார்‌ லூக்கா 24:44). 
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அவர்‌ கடைப்பிடிக்கத்‌ தவறிய பகுதி என்று நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ எதுவும்‌ 
இருக்கவில்லை, மற்றும்‌ அவரைக்‌ குறித்துக்‌ கூறப்பட்ட பழைய ஏற்பாட்டுத்‌ 
தர்க்கதரிசனங்களில்‌ எதுவும்‌ நிறைவேறாமலும்‌ போகவில்லை. இன்றைய 
நாட்களில்‌ நியாயப்பிரமாணம்‌ முழுவதுமாகவோ அல்லது பகுதியாகவோ 
கடைப்பிடிக்கப்பட வேண்டும்‌ என்று வலியுறுத்திக்கூறும்‌ எவரொருவரும்‌, 
தேவனுடைய திட்டத்தில்‌ இனியும்‌ ஒரு பகுதியாக இராத ஒரு முறைமையைப்‌ 
பிடித்துக்கொண்டு தொங்குகிறார்‌. 





“ஒரு சிறு எழுத்தாகிலும்‌, ஒரு எழுத்தின்‌ 
உறுப்பாகிலும்‌” (5:18) 
18:-வானமும்‌ பூமியும்‌ ஒழிந்துபோனாலும்‌, 
நியாயப்பிரமாணத்திலுள்ளதெல்லாம்‌ நிறைவேறுமளவும்‌, அதில்‌ ஒரு சிறு 


எழுத்தாகிலும்‌, ஒரு எழுத்தின்‌ உறுப்பாகிலும்‌ ஒழிந்துபோகாது என்று 
மெய்யாகவே உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌. ” 


வசனம்‌ 18. இயேசு தமது அடுத்த உறுதிப்பாட்டை, “மெய்யாகவே 





உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌” என்ற வார்த்தைகளை முகவுரையாகக்‌ 
கொண்டு உரைத்தார்‌. “மெய்யாகவே” என்பதற்கான கிரேக்க வார்த்தை, 
“அமென்‌” என்ற நமது ஆங்கில வார்த்தைக்குப்‌ பின்னால்‌ உள்ளது. இந்தப்‌ 
பரிசுத்த உச்சரிப்பை இயேசு, தமது கூற்றுக்களின்‌ முடிவுப்பகுதியில்‌ அல்ல 
குமிழில்‌ இது முடிவுப்பகுதியில்தான்‌ உள்ளது), ஆனால்‌ தமது கூற்றுக்களின்‌ 
தொடக்கப்பகுதியில்‌ தனித்துவமான வகையில்‌ பயன்படுத்தினார்‌. இந்த 
அதிகாரம்‌ முழுவதிலும்‌, தேவனுடைய சித்தத்தை இயேசு அதிகாரத்துவத்துடன்‌ 
முன்வைக்கையில்‌, “நான்‌ உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌” என்பது மறுபடியும்‌ 
உரைக்கப்பட்டுள்ளது (5:20, 22, 26, 28, 32, 34, 39, 44). 

இயேசு, “நியாயப்பிரமாணத்திலுள்ளதெல்லாம்‌ நிறைவேறுமளவும்‌, அதில்‌ 
ஒரு சிறு எழுத்தாகிலும்‌, ஒரு எழுத்தின்‌ உறுப்பாகிலும்‌ ஒழிந்துபோகாது” 
என்று கூறினார்‌.” “ஒரு சிறு எழுத்து” அல்லது “ஒரு எழுத்தின்‌ உறுப்பு” 
என்பது நேரடியான “அர்த்தத்தில்‌ கிரேக்க மொழியின்‌ ஒரு இயோட்டா” 
என்பதாக உள்ளது. “இயோட்டா” என்பது கிரேக்க அகரவரிசையில்‌ மிகச்சிறிய 
எழுத்தாக உள்ளது. நியாயப்பிரமாணம்‌ தோற்ற காலத்தில்‌ எழுதப்பட்ட 
எபிரெய மொழியில்‌ “யாட்‌” என்பது மிகச்சிறிய எழுத்தாக உள்ளது. “உறுப்பு” 
அல்லது “டிட்டில்‌” என்பது “கொம்பு” என்று குறிப்பாக அர்த்தப்படும்‌ கிரேக்க 
வார்த்தையில்‌ இருந்து வருகிறது. இது ஒரு எபிரெய எழுத்தில்‌ இருந்து 
இன்னொரு எபிரெய எழுத்தை வித்தியாசப்படுத்துறெ மிகச்சிறிய குறியைக்‌ 
குறிப்பிடுகிறது. இதே கொள்கையை விவரிக்க, ஆங்கிலத்தில்‌ நாம்‌ “1 என்ற 
எழுத்தின்மீது வைக்கப்படும்‌ புள்ளி மற்றும்‌ என்ற எழுத்தின்‌ குறுக்குக்‌ கோடு” 
என்று கூறலாம்‌. ஒவ்வொரு தீர்க்கதரிசனமும்‌, அடையாளமும்‌, வாக்குத்தத்தமும்‌ 
எந்த விதிவிலக்கும்‌ இன்றி நிறைவேற்றப்படும்‌. சிலுவையின்மீது கிறிஸ்துவினால்‌ 
அந்த நிறைவேற்றம்‌ நிறைவேற்றித்‌ தீர்க்கப்படும்வரையிலும்‌, நியாயப்பிரமாணம்‌ 
கட்டுப்படுத்தியது மற்றும்‌ அதன்‌ ஒவ்வொரு பகுதியையும்‌, அந்தக்‌ காலத்து 
யூதர்கள்‌ கடைப்பிக்கக்‌ கடமைப்பட்டிருந்தனர்‌. 
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இப்போது நாம்‌, “கிறிஸ்துவின்‌ பிரமாணம்‌” (கலாத்தியர்‌ 6:2) 
என்ற புதிய பிரமாணத்தின்கழ்‌ வாழ்கிறோம்‌. தேவன்‌ தமது பழைய 
பிரமாணத்தின்£ழ்‌ நாம்‌ வாழ வேண்டும்‌ என்று நம்மிடத்தில்‌ கேட்பதில்லை. 
அதில்‌ உள்ள கொள்கைகளில்‌, இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ புதிய பிரமாணத்தில்‌ 
இணைக்கப்‌ பட்டுள்ளவற்றை நாம்‌ கடைப்பிடிக்க வேண்டும்‌; ஆனால்‌ 
அவைகள்‌ பழைய பிரமாணத்தில்‌ காணப்பட்டன என்ற காரணத்திற்காக இன்றி, 
அவைகள்‌ புதிய உடன்படிக்கையில்‌ உள்ளன என்பதால்‌ நாம்‌ அவற்றிற்குக்‌ 
கீழ்ப்படிய வேண்டும்‌. பவுல்‌, “இப்படியிருக்க, நியாயப்பிரமாணமில்லாமல்‌ 
தேவநீதி வெளியாக்கப்பட்டி ருக்கிறது; அதைக்குறித்து நியாயப்பிரமாணமும்‌ 
தீர்க்கதரிசனங்களும்‌ சாட்சியிடுகிறது. அது இயேசுறிஸ்துவைப்பற்றும்‌ 
விசுவாசத்தினாலே பலிக்கும்‌ தேவநீதியே ...” என்று எழுதினார்‌ (ரோமர்‌ 3:21, 
22). நான்கு சுவிசேஷங்களிலும்‌ இயேசு, 120க்கும்‌ அதிகமான முறைகள்‌, “நான்‌ 
உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌” என்று கூறினார்‌. அவர்‌, “என்னைத்‌ கள்ளி என்‌ 
வார்த்தைகளை ஏற்றுக்கொள்ளாதவனை நியாயந்தீர்க்கிறதொன்றிருக்கிறது; 
நான்‌ சொன்ன வசனமே அவனைக்‌ கடை சிநாளில்‌ நியாயந்தீர்க்கும்‌”” என்று 
அறிவித்தார்‌ (யோவான்‌ 12:48). மேலும்‌ அவர்‌, “வானமும்‌ பூமியும்‌ ஒழிந்துபோம்‌, 
என்‌ வார்த்தைகளோ ஓஒழிந்துபோவதில்லை” என்றும்‌ கூறினார்‌ (மத்தேயு 
24:35). 


“இந்தக்‌ கற்பனைகள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ 
சிறிதானதொன்றையாகிலும்‌” (5:19) 
12“அ கையால்‌, இந்தக்‌ கற்பனைகள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ 
சிறிதானதொன்றையாகிலும்‌ மீறி, அவ்விதமாய்‌ மனுஷருக்குப்‌ போதிக்கிறவன்‌ 
பரலோகராஜ்யத்தில்‌ எல்லாரிலும்‌ சிறியவன்‌ என்னப்படுவான்‌; இவைகளைக்‌ 
கைக்‌ கொண்டு போதிக்கிறவனோ, பரலோகராஜ்யத்தில்‌ பெரியவன்‌ 
என்னப்படுவான்‌. ” 


வசனம்‌ 19. வேதபாரகரும்‌ பரிசேயர்களும்‌, நியாயப்பிரமாணத்தை, 
பெரியவை சிறியவை என்று பிரித்துவைத்து, சில கட்டளைகளை மற்றவற்றைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிக முக்கியமானவை என்று விளக்கப்படுத்திக்‌ கொண்டி ருந்தனர்‌. 
ஜேக்‌ லூயிஸ்‌ அவர்கள்‌, இவ்விரண்டையும்‌ பின்வருமாறு ஒப்பிட்டார்‌: 


நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ 613 கட்டளைகளை ரபீக்கள்‌ எண்ணினர்‌ 
மற்றும்‌ பெற்றோரைக்‌ கனம்‌ செய்தல்‌ என்ற கட்டளையை ஒரு கனமான 
கட்டளையாக தகுதிப்படுத்தினர்‌ (யாத்திராகமம்‌ 20:12; உபாகமம்‌ 5:16), 
அதே வேளையில்‌ பறவைகளின்‌ கூடுகள்‌ பற்றிக்‌ கையாளும்‌ உபாகமம்‌ 
22:6ல்‌ உள்ளது மிகவும்‌ அற்பமான கட்டளையாக இருந்தது. இருப்பினும்‌ 
இவற்றில்‌ எதுவும்‌ புறக்கணிக்கப்படக்‌ கூடாது.” 


மிஷ்னா பின்வறுமாறு கூறுகிறது, 


மார்க்கத்தில்‌ சிறு கடமையை, பெரிய கடமையைப்‌ போன்றே உன்னிப்பாகக்‌ 
கவனியுங்கள்‌, ஏனெனில்‌ பல்வேறு மார்க்கக்‌ கடமைகளில்‌ எந்த ஒன்றிற்கு 
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எவ்வகையான பலன்‌ வருகிறது என்பதை நீங்கள்‌ அறிந்திருப்பதில்லை ... 
மார்க்கக்‌ கடமைகளில்‌ மிக முக்கியமானதற்குப்‌ பின்னால்‌ ஓடுவது போன்றே 
மிகவும்‌ சிறியதற்குப்‌ பின்னாலும்‌ ஓடுங்கள்‌, மற்றும்‌ மீறுதலில்‌ இருந்து விலகி 
ஓடுங்கள்‌. மார்க்கக்‌ கடமை ஒன்றைச்‌ செய்தல்‌ இன்னும்‌ ஒன்றைச்‌ செய்யும்‌ 
விழிப்பைத்‌ தரவழைக்கறது.* 


இயேசு, இந்தக்‌ கற்பனைகள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ சிறிதானதொன்றையாகிலும்‌ 
என்பது போன்றே சொற்றொடர்களைப்‌ பயன்படுத்தியபோது, 
ஒத்துப்போகும்‌ இயல்புள்ள மொழிநடையை அவர்‌ பயன்படுத்தினாரா? 
வேதபாரகரும்‌ பரிசேயர்களும்‌, சில சட்டங்களை மற்றவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ 
முக்கியமானவையாகக்‌ கருதியதால்‌, மற்றவற்றைவிட “குறைவானவை? 
என்று அவச்சசச்‌ கருதிய கட்டளைகள்‌ புறக்கணிக்கப்படலாம்‌ என்று அவர்‌ 
கூறினாரா? அனேகமாக இல்லை என்றே கூறலாம்‌. இயேசுதாமே மிகச்பெரிய 
கட்டளையை (“உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தரிடத்தில்‌ அன்புகூருவாயாக”) மற்றும்‌ 
இரண்டாவது மிகப்பெரிய கட்டளையை (“உன்னிடத்தில்‌ நீ அன்புகூருவது 
போலப்‌ பிறனிடத்திலும்‌ அன்புகூருவாயாக”) அடையாளப்படுத்தினார்‌ 
என்பதை நினைவில்‌ கொள்ள வேண்டும்‌ (22:34-40). மேலும்‌ அவர்‌, 
வேதபாரகரும்‌ பரிசேயர்களும்‌ (ஒற்தலாமிலும்‌, வெந்தையத்திலும்‌, 
சீரகத்திலும்‌ தசம பாகம்‌ செலுத்துதல்‌ போன்றே) மிகச்‌ சிறிய கட்டளைகள்‌ மீது 
கவனம்‌ குவித்திருந்த அதே வேளையில்‌” (நீதி, இரக்கம்‌, விசுவாசம்‌ போன்ற) 
கனமான கட்டளைகளைப்‌ புறக்கணித்திருந்தனர்‌ என்றும்‌ கூறினார்‌. அவர்கள்‌ 
இருவகையான கட்டளைகளுக்கும்‌ கீழ்ப்படிந்திருக்க வேண்டும்‌ என்று இயேசு 
அறிவித்தார்‌ (23:23). 

அவர்கள்‌ பரலோகராஜ்யத்தில்‌ எல்லாரிலும்‌ சிறியவன்‌ என்னப்படுவர்‌ என்ற 
அவரது போதனை, மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ கடைப்பிடிக்காத 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ தவறில்‌ உள்ளனர்‌ என்று அர்த்தப்படுத்துவதில்லை. 
மாறாக, அவர்‌ தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படிதலின்‌ முக்கியத்துவத்தை வலியுறுத்த 
ஒரு இணைகருத்தைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌. இயேசு நியாயப்பிரமாணத்தை 
நிறைவேற்றியதன்‌ வெளிச்சத்தில்‌ அவரது கருத்தைப்‌ புரிந்துகொள்ள வேண்டும்‌. 
வேதவசனங்களுக்குக்‌ கீழ்ப்படிதல்‌ என்பது கிறிஸ்துவின்‌ பிரமாணத்திற்குக்‌ 
கீழ்ப்படிதலை அர்த்தப்படுத்துறெது. 














“வேதபாரகர்‌ பரிசேயர்‌ என்பவர்களுடைய 


நீதியிலும்‌ உங்கள்‌ நீதி 
அதிகமாயிராவிட்டால்‌ ...” (5:20) 


2“வேதபாரகர்‌ பரிசேயர்‌ என்பவர்களுடைய நீதியிலும்‌ உங்கள்‌ நீதி 
அதிகமாயிராவிட்டால்‌, பரலோகராஜ்யத்தில்‌ பிரவேசிக்கமாட்டீர்கள்‌ என்று 


உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌. ” 


வசனம்‌ 20. பரந்த கருத்தளவில்‌ இயேசு, “வேதபாரகர்‌ பரிசேயர்‌ 
என்பவர்களுடைய நீதியிலும்‌ உங்கள்‌ நீதி அதிகமாயிராவிட்டால்‌, 
பரலோகராஜ்யத்தில்‌ பிரவேசிக்கமாட்டீர்கள்‌ என்று உங்களுக்குச்‌ 
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சொல்லுகிறேன்‌” என்று கூறினார்‌. அவரது சீஷர்கள்‌, “பரலோக இராஜ்யத்தில்‌ 
பிரவேசிக்க, சட்டங்களுக்கு இயந்திரத்தனமாகக்‌ கழ்ப்படிதலுக்கும்‌ அப்பால்‌ 
செல்ல” வேண்டியிருந்தது என்பதே அவரது வலியுறுத்தமாக இருந்தது என்பதில்‌ 
சந்தேகம்‌ இல்லை.” “வேதபாரகர்‌ பரிசேயர்‌” ஆகியோரின்‌ நீதி, அவர்கள்‌ 
தங்கள்‌ மார்க்கத்தின்‌ புறம்பான சடங்காச்சாரங்கள்‌ மற்றும்‌ சடங்குகளைக்‌ 
கடைப்பிடித்த வரையிலும்‌, அவர்களின்‌ உள்ளான இருதயங்களில்‌ தேவபக்தியற்ற 
உணர்வுகளைச்‌ சேர்த்து வைக்க அனுமதித்தது. இது தேவனுடைய பிரமாணத்தை 
மோசமாக மாசுபடுத்துதலாகும்‌. இயேசுவின்‌ சீஷர்கள்‌ புறம்பான வகையில்‌ 
எண்ணற்ற சடங்குகளைச்‌ செய்வதால்‌, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ இருதயங்களின்‌ 
சிந்தனைகளைப்‌ பற்றி அக்கறை கொள்ளத்‌ தேவையில்லை என்று முடிவு 
செய்யக்‌ கூடாது. பிற்பாடு இயேசு, வேதபாரகருக்கும்‌ பரிசேயருக்கும்‌, 
பாத்திரத்தின்‌ உட்புறத்தை அசுத்தமாக விட்டுவிட்டு, வெளிப்புறத்தகைச்‌ சுத்தம்‌ 
செய்வது நல்லதல்ல என்று கூறி இருந்தார்‌ (23:26). 


௮ பாடங்கள்‌ “5444 


இயேசுவும்‌ நியாயப்பிரமாணமும்‌ (5:17-20) 

இயேசு, மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்தை “அழிப்பதற்கு” அல்ல, ஆனால்‌ 
அதை “நிறைவேற்றவே” வந்தார்‌. யூதர்கள்‌ தங்கள்‌ பல்வேறு விளக்கங்களாலும்‌, 
கூடுதல்களினாலும்‌, துணைப்பிரிகளினாலும்‌, எடுத்துப்போட்டிருந்த, 
நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ கண்ணியத்தை மீளக்கட்டவே அவர்‌ வந்தார்‌. 
புதிய யுகமான கிறிஸ்துவின்‌ யுகத்திற்கு ஒரு உடன்படிக்கையையும்‌ அவர்‌ 
நிலைநாட்டினார்‌ என்பது அவரது விளக்கங்களில்‌ இருந்து தெளிவாகிறது. 
இயேசு தமது புதிய உடன்படிக்கைக்குள்‌, முந்திய இரண்டு யுகங்களிலும்‌ தேவன்‌ 
கொடுத்திருந்த நித்திய கொள்கைகளில்‌ பலவற்றை உள்ளிணைத்தார்‌. இவைகள்‌ 
பழைய உடன்படிக்கையின்‌ பாகமாக உள்ளன என்பதால்‌ அல்ல, ஆனால்‌ அவர்‌ 
இவற்றை நமக்குக்‌ கொடுத்தார்‌ என்பதற்காகவே நாம்‌ இவற்றைக்‌ கடைப்பிடிக்க 
வேண்டியுள்ளது (காண்க எபிரெயர்‌ 8:7-13). 





குறிப்புகள்‌ 

இருப்பினும்‌, இந்தத்‌ தீர்மானத்தை மேற்கொள்ளும்போது, சந்தர்ப்பப்‌ பொருளை 
எப்போதுமே கவனிக்க வேண்டும்‌. 25௪௪ 1ய6 16:17. ரபீத்துவ எழுத்துக்களில்‌ 
இதே போன்ற மொழிநடை பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. £Xodus Rabbah 6.1, 
“ஞயபிரமாணத்தில்‌ ஒரு சிறிதளவுகூட ஒருபோதும்‌ நீக்கப்படாது” என்று 
கூறுகிறது. 37801 P. Lewis, The Gospel According to Matthew, Part 1, The Living Word 
Commentary (Austin, Tex.: Sweet Publishing Co., 1976), 87. ‘Mishnah Aboth 2.1; 4.2. ‘Lewis, 
88. 
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12 


ஒருதயத்த்ற்குச்‌ செல்லுவது 


[5:21-48) 


நீதியானது, பாவத்தின்‌ வெளிப்படையான நடவடிக்கைக்கு அப்பால்‌ 





செல்லுகிறது மற்றும்‌ அப்படிப்பட்ட நடவடிக்கைக்கு முந்திய சிந்தனையைப்‌ 
பற்றி எடுத்துரைக்கிறது (12:35; 15:18-20). இது வெளிப்படையான கட்டளைக்குக்‌ 
கழ்ப்படிவது மட்டுமின்றி, அந்தக்‌ கட்டளைக்குப்‌ பின்னால்‌ உள்ள ஆவியைச்‌ 
செயல்படச்‌ செய்கிறது. இந்தக்‌ கருத்தில்‌ இயேசு, உண்மையில்‌ வேதபாரகர்‌ 
மற்றும்‌ பரிசேயர்‌ ஆகியோரைக்‌ காட்டிலும்‌ கண்டிப்பானவராக இருந்தார்‌. 
அவரைப்‌ பின்பற்றுபவர்கள்‌, இராஜ்யத்திற்கு உரிய இருதயத்தில்‌ இருந்து 
இராஜ்யத்திற்குரிய தங்கள்‌ நடவடிக்கைகளை விடுவிக்கும்படி அவர்‌ கேட்டுக்‌ 
கொண்டார்‌. 

20ம்‌ வசனத்தில்‌ உள்ள அவரது மிக உயர்வான கூற்று, 
மலைப்பிரசங்கத்தின்‌ எஞ்சிய பகுதியை முன்னெதிர்நோக்கி அதைத்‌ 
தொகுத்துரைக்கிறது. இயேசு, தமக்கு முன்பாகத்‌ திரண்டிருந்த மக்கள்‌ 
கூட்டத்திற்கும்‌ அவர்களில்‌ இருந்த தமது சீஷர்களுக்கும்‌ போதிக்கையில்‌, 
நியாயப்பிரமாணத்தைப்‌ பற்றி மற்றவர்கள்‌ கூறியிருந்தவற்றிற்கும்‌ 
நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ உண்மையான உள்நோக்கத்திற்கும்‌ இடையிலான 
ஆறு நேர்மாறான கருத்துக்களை முன்வைத்தார்‌. அவர்‌, கோபம்‌ (5:21-26), 
விபச்சாரம்‌ (5:27-30), விவாகரத்து (5:31, 32), ஆணையிடுதல்‌ (5:33-37), 
பழிவாங்குதல்‌ (5:38-42) மற்றும்‌ விரோதிகள்‌ மீது அன்புகூருதல்‌ (5:43-48) 
ஆயெவற்றைப்‌ பற்றிப்‌ பேசினார்‌. மக்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ 
எழுத்தைக்‌ கடைபிடிக்க முடிந்திருக்கும்‌ அதே வேளையில்‌ அதன்‌ ஆவியைப்‌ 
புறக்கணிக்கக்‌ கூடும்‌ என்பதைக்‌ காண்பிப்பதற்கு, அவரது விவரித்தல்கள்‌ 
வடிவமைக்கப்பட்டிருந்தன. 


கோபம்‌ மற்றும்‌ கொலை ஆகியவற்றைப்‌ 
பற்றி (5:21-26) 


21“ கொலை செய்யாதிருப்பாயாக” என்பதும்‌, “கொலை செய்கிறவன்‌ 
நியாயத்தீர்ப்புக்கு ஏதுவாயிருப்பான்‌.” என்பதும்‌, பூர்வத்தாருக்கு 
உரைக்கப்பட்ட தென்று கேள்விப்பட்டிருக்கிறீர்கள்‌. “நான்‌ உங்களுக்குச்‌ 
சொல்லுகிறேன்‌; தன்‌ சகோதரனை நியாயமில்லாமல்‌ கோபித்துக்கொள்பவன்‌ 
நியாயத்தீர்ப்புக்கு ஏதுவாயிருப்பான்‌; தன்‌ சகோதரனை “வீணனென்று” 
சொல்லுகிறவன்‌ ஆலோசனைச்‌ சங்கத்தீர்ப்புக்கு ஏதுவாயிருப்பான்‌; 
“மூடனே”: என்று சொல்லுகிறவன்‌ எரிநரகத்துக்கு ஏதுவாயிருப்பான்‌. 
அ கையால்‌, நீ பலிபீடத்தினிடத்தில்‌ உன்‌ காணிக்கையைச்‌ செலுத்த 
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வந்து, உன்பேரில்‌ உன்‌ சகோதரனுக்குக்‌ குறைஉண்டென்று அங்கே 
நினைவுகூருவாயாகில்‌, 24“அங்கேதானே பலிபீடத்தின்‌ முன்‌ உன்‌ 
காணிக்கையை வைத்துவிட்டுப்போய்‌, முன்பு உன்‌ சகோதரனோடே 
ஒப்புரவாகி, பின்பு வந்து உன்‌ காணிக்கையை செலுத்து. “எதிராளி 
உன்னை நியாயாதிபதியினிடத்தில்‌ ஒப்புக்கொடாமலும்‌, நியாயாதிபதி 
உன்னைச்‌ சேவகனிடத்தில்‌ ஒப்புக்கொடாமலும்‌, நீ சிறைச்சாலையில்‌ 
வைக்கப்படாமலும்‌ இருக்கும்படியாக, நீ உன்‌ எதிராளியோடு வழியில்‌ 
இருக்கும்போதே சீக்கிரமாய்‌ அவனுடனே நல்மனம்‌ பொருந்து. 
2பொருந்தாவிட்டால்‌, நீ ஒரு காசும்‌ குறைவின்றிக்‌ கொடுத்துத்‌ தீர்க்குமட்டும்‌ 
அவ்விடத்திலிருந்து புறப்படமாட்டாய்‌ என்று, மெய்யாகவே உனக்குச்‌ 
சொல்லுகிறேன்‌. ” 


வசனம்‌ 21. இயேசுவின்‌ முதல்‌ நேர்மாறான கருத்திற்கான அவரது 
அறிமுகமான, “பூர்வத்தாருக்கு உரைக்கப்பட்ட கென்று 
கேள்விப்பட்டிருக்கிறீர்கள்‌” என்பது, நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ இருந்து 
வளர்ந்திருந்ததும்‌ பல நூற்றாண்டுகளுக்கு முன்பாகச்‌ சேர்த்துக்‌ 
குவிக்கப்பட்டிருந்ததுமான, யூதப்பாரம்பரியங்களைக்‌ குறிப்பிட்டார்‌. அவர்‌ 
வேதவசனங்களைப்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிடுகையில்‌ செய்தது போன்று, தமது 
நேர்மாறுகளை “என்று எழுதப்பட்டுள்ளது” என்ற வார்த்தைகளைக்‌ கொண்டு 
குறிப்பிடவில்லை. அதற்கு பதிலாக அவர்‌, யூதர்களின்‌ வாய்மொழியான 
போதனைகளையும்‌ பாரம்பரியங்களையும்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கையில்‌, 
“உரைக்கப்பட்ட தென்று கேள்விப்பட்டிருக்கிறீர்கள்‌” என்ற சொற்றொடரைத்‌ 
திரும்பத்‌ திரும்பப்‌ பயன்படுத்தினார்‌ (5:27, 33, 38, 43). 5:31ல்‌ இந்தச்‌ 
சொற்றொடர்‌, “என்று உரைக்கப்பட்டது” என்று சுருக்கப்பட்டுள்ளது. 

இயேசு பயன்படுத்திய மொழிநடை, ரபீக்கள்‌ விவாதத்தில்‌ 
ஈடுபடுகையில்‌, “அவர்களால்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட போதனைக்‌ கருவியாக 
இருந்தது.” 
நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ தோற்றகால அர்த்தத்துடன்‌ நேர்மாறாக ஒப்பிட்டார்‌. 


அவர்‌ ரபீக்கள்‌ மற்றும்‌ வேதபாரகர்‌ ஆகியோரின்‌ விளக்கங்களை, 


அந்நாட்களில்‌ இருந்த யூத மார்க்கப்‌ போதகர்கள்‌, கல்வித்துவமான நடையில்‌, 
குங்கள்‌ கடந்த காலத்தில்‌ இருந்த மாபெரும்‌ மார்க்கத்தலைவர்களின்‌ 
கூற்றுக்களில்‌ இருந்து அடிக்கடி மேற்கோள்‌ காண்பித்தனர்‌. இதற்கு மறுபுறத்தில்‌ 
இயேசு, “வேதபாரகரைப்போல்‌ போதியாமல்‌, அதிகாரமுடையவராய்‌”” 
பேசினார்‌ (7:29). “நான்‌ உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌” என்ற ஒரு எளிய 
கூற்றைக்‌ கொண்டு அவர்‌, நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ அவர்கள்‌ கொண்டிருந்த 
சாதுரியத்திறமையையும்‌ அதனை அவர்கள்‌ தவறாகப்‌ பயன்படுத்தியதையும்‌ 
புறம்பே ஒதுக்கித்‌ தள்ளினார்‌. 
“பூர்வத்தாருக்கு”” போதித்தவர்கள்‌, 
. “கொலைசெகய்கிறவன்‌ நியாயத்தீர்ப்புக்கு ஏதுவாயிருப்பான்‌” ”* என்று 
கூறியிருந்தனர்‌. பத்துக்‌ கற்பனைகளில்‌ இருந்து இயேசுவின்‌ முதல்‌ மேற்கோள்‌ 
(யாத்திராகமம்‌ 20:13; உபாகமம்‌ 5:17), பூர்வத்தாருக்கு நன்கு பழக்கமானதாக 
இருந்தது. இரண்டாவது மேற்கோள்‌, கொலை செய்கிறவர்‌ “நியாயத்தீர்ப்புக்கு 
ஏதுவாயிருப்பார்‌”” அல்லது நீதிமன்றத்தில்‌ விசாரணை செய்யப்படுவார்‌ 
(உபாகமம்‌ 16:18; 17:8-13) என்று அறிவித்த யூதருடைய பாரம்பரியத்தைப்‌ 


2. 


கொலை செய்யாதிருப்பாயாக” 
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பிரதிபலித்தது. கொலைசெய்கலுக்கு மரணத்தையே தண்டனையாக 
நியாயப்பிரமாணம்‌ பரிந்துரைத்தது (யாத்திராகமம்‌ 21:12; லேவியாராகமம்‌ 
24:21; எண்ணாகமம்‌ 35:16-21, 30, 31). 

செயல்விளைவில்‌ யூதத்துவத்‌ தலைவர்கள்‌, பத்துக்கற்பனையின்‌ இந்த ஆறாம்‌ 
கட்டளையை, எண்ணங்கள்‌ அல்லது எண்ணப்போக்குகள்‌ ஆகியவற்றைப்‌ பற்றிக்‌ 
கருதாமல்‌, உடல்ரீதியான செயலுடன்‌ மாத்திரம்‌ குறைத்துப்‌ போட்டிருந்தனர்‌. 
இந்த விளக்கத்தின்படி, சுயநீதியுடைய சட்டரீதியாக வாதிடுபவர்‌ ஒருவர்‌, 
தாம்‌ யாரேனும்‌ ஒருவரைத்‌ தமது இருதயத்தில்‌ கொலைசெய்திருந்த 
போதிலும்‌, அவரின்‌ உயிரை உண்மையில்‌ பறிக்காது இருக்கும்‌ வரையில்‌, 
தம்மைக்‌ குறித்து திருப்தி அடைய முடிந்திருந்தது. கொலைசெய்யும்‌ எண்ணம்‌ 
கொண்ட இருதயத்தை மூடி மறைத்து, அவர்‌ “நான்‌ நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ 
கடைப்பிடித்திருக்கிறேன்‌” என்று தமக்குள்‌ கூற முடிந்திருந்தது. 

வசனம்‌ 22. இப்படிப்பட்ட சிந்தனைக்கு நேர்மாறாக, “தன்‌ 








சகோதரனை நியாயமில்லாமல்‌ கோபித்துக்கொள்பவன்‌ நியாயத்தீர்ப்புக்கு 
ஏதுவாயிருப்பான்‌” என்று இயேசு கூறினார்‌. கொலை செய்தல்‌ என்ற பாவத்தில்‌, 
உடல்ரீதியான நடவடிக்கை மாத்திரமல்ல, ஆனால்‌ இருதயத்தில்‌ நிலைப்பாடு 
மற்றும்‌ விருப்பநோக்கம்‌ ஆகியவையும்‌ அடங்கியுள்ளன. இதேபோன்றே ஒரு 
கூற்றை யோவான்‌ எடுத்துரைத்தார்‌: “தன்‌ சகோதரனைப்‌ பகைக்கிற எவனும்‌ 
மனுஷ கொலைபாதகனாயிருக்கிறான்‌; மனுஷ கொலைபாதகனெவனோ 
அவனுக்குள்‌ நித்திய ஜீவன்‌ நிலைத்திராது என்று அறிவீர்கள்‌” (1 யோவான்‌ 
3:15). 

“நியாயமில்லாமல்‌?” என்ற சொற்றொடர்‌ (காண்க K/V), அது 
கிரேக்கப்‌ பிரதிகள்‌ சிலவற்றில்‌ “கோபம்‌” என்பதை மாற்றியமைக்கிறது, 
இது பிற்பாடு பிரதி எடுத்தவர்களால்‌ கூட்டப்பட்டது என்பது நிச்சயம்‌. 
இவ்வசனப்‌ பகுதியில்‌ இந்த இடைச்சொருகல்‌, இயேசு ஏற்படுத்திய 
தைரியமான நியாயத்தீர்ப்பை மென்மையாக்குகிறது. ஒரு சகோதரன்‌ மீது 
கோபம்‌ கொண்டிருப்பதற்கான காரணம்‌ ஒன்று சிலவேளைகளில்‌ சுலபமாகக்‌ 
கண்டறியப்படுகிறது, ஆனால்‌ இயேசு, தமது இந்த நேர்மாறான கருத்திற்கு 
எவ்விதமான நியாயப்படுத்துதலையும்‌ தரவில்லை. 

புதிய ஏற்பாட்டில்‌, இரண்டு வகையான கோபம்‌ விவரிக்கப்படுகிறது. 
1௦ என்ற கிரேக்கவார்த்தை, விரைவில்‌ பற்றி எரிவதும்‌ அதேபோன்று 
விரைவில்‌ தணிந்து போவதுமான வகையிலான கோபத்தைக்‌ குறிப்பதாக 
உள்ளது. 0722 என்ற வார்த்தை, நீண்டகாலம்‌ வாழ்வதும்‌, உண்மையான 
அல்லது கற்பனையான புண்படுதல்களின்‌ மீது, போஷித்து ஆழ்ந்து உணர்ந்து 
எண்ணப்பட்டு வளர்க்கப்படுவதுமான வகையிலான கோபமாக உள்ளது. 
இயேசு தடை செய்தது, இரண்டாவது வகையிலான - மன்னிக்கவோ அல்லது 
மறக்கவோ செய்யாத வகையிலான - கோபமாக உள்ளது என்பது தெளிவு. இது 
நின்று, சமாதானமாக மறுத்து, பழிவாங்குவதற்கு வழி ஒன்றைத்‌ தொடர்ந்து 
தேடுகிறது. இவ்வகையான கோபம்‌ தேவனுடைய நீதியை நடப்பிப்பதில்லை 
(யாக்கோபு 1:20). இது “கோபமும்‌ மூர்க்கமும்‌ பொறாமையும்‌” (கொலோசெயார்‌ 
3:8) என்பவற்றுடன்‌ தணிக்கப்பட வேண்டும்‌. இப்படிப்பட்ட கோபத்துடன்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ படுக்கைக்குச்‌ செல்லக்கூடாது என்று பவுல்‌ வேண்டிக்‌ 
கேட்டுக்கொண்டார்‌ (எபேசியர்‌ 4:26). 
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மற்றும்‌ இயேசு, “தன்‌ சகோதரனை “வீணனென்று” சொல்லுகிறவன்‌ 
ஆலோசனைச்‌ சங்கத்தீர்ப்புக்கு ஏதுவாயிருப்பான்‌; “மூடனே” என்று 
சொல்லுகிறவன்‌ எரிநரகத்துக்கு ஏதுவாயிருப்பான்‌”” என்றும்‌ கூறினார்‌. 
இன்னொரு நபரை இழிவாய்ப்‌ பேசும்‌ விரோத உணர்வுள்ள 
சொல்விளக்கங்களுக்கு எதிராக அவர்‌ எச்சரிக்கை செய்தார்‌. 2 இராஜாக்கள்‌ 2:23, 
24 மற்றும்‌ ரபீத்துவப்‌ போதனைகள்‌ ஆகியவற்றில்‌ இருந்து தரவழைக்கப்பட்ட 
உதாரணத்தில்‌ இருந்து, டொனால்டு A. ஹேங்கர்‌ அவர்கள்‌, “வேதாகமம்‌ 
எழுதப்பட்ட காலகட்டத்தில்‌, பெயரிட்டு அழைத்தல்‌ என்பது யூதக்‌ 
கலாச்சாரத்தில்‌ மிகவும்‌ தீவிரமான மோசமான விஷயமாக இருந்தது, 
ஏனென்றால்‌ பெயர்களுடன்‌ முக்கியத்துவம்‌ இணைக்கப்பட்டி ருந்தது” என்று 
எழுதினார்‌.” மைக்கேல்‌ வில்க்கன்ஸ்‌ அவர்கள்‌, “பெயரிட்டு அழைத்தல்‌ என்பது, 
யூதக்‌ கலாச்சாரத்தில்‌ மிகவும்‌ அவமானத்திற்கு உரியதாக இருந்தது, ஏனெனில்‌ 
ஒருவரின்‌ பெயருடன்‌ இணைந்துள்ள தனிச்சிறப்பானது, அவரிடத்தில்‌ அல்லது 
அவளிடத்தில்‌ இருந்து அப்போது உரிந்து கொள்ளப்படும்‌” என்று கூடுதலாகக்‌ 
கூறினார்‌.” 

“Raca” (KJV; NIV) என்பது அரமாயிக்‌ மொழிச்‌ சொல்விளக்கமாகும்‌, இதன்‌ 
மிகச்சரியான மொழிபெயர்ப்பு நிச்சயமற்றதாக உள்ளது. “15808” என்பது 
“ஒன்றுக்கும்‌ உதவாதவன்‌” (NASB), “முட்டாள்‌” (Phillips), மற்றும்‌ 
“வெறுமையான தலையுடைய மதியீனன்‌” (AB) என்று பல்வேறு வகையில்‌ 
மொழிபெயர்க்கப்‌ பட்டுள்ளது. ஜான்‌ லைட்‌ ஃபூட்‌ அவர்கள்‌, “1802” என்பது, 
“மற்றவரை மிகவும்‌ பழித்துரைப்பதற்கு, இட்டும்‌ ஒருவரால்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட 
வார்த்தையாக இருந்தது: எபிரெய எழுத்தாளர்களிடத்தில்‌ இது மிகவும்‌ 
வழக்கமாகக்‌ காணப்பட்டது, மற்றும்‌ மக்களினத்தின்‌ வாயில்‌ மிகவும்‌ 
சாதாரணமாக வழங்கப்பட்டு வந்தது” என்று கூறினார்‌.” இது, முரட்டுத்தனமான 
விரோதத்தை - இந்த வார்த்தையினால்‌ மாத்திரமல்ல, ஆனால்‌ குரலின்‌ 





தொனியினாலும்‌ - காண்பிக்கப்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட வார்த்தையாக இருந்தது. 
தேவனுடைய சாயலில்‌ உருவாக்கப்பட்ட இன்னொரு நபரிடத்தில்‌ 
விரோதத்தைக்‌ காண்பித்தலைக்‌ காட்டிலும்‌, கிறிஸ்துவைப்‌ போல்‌ இராமைக்கு 
அதிகமான பாவம்‌ வேறு எதுவும்‌ இல்லை (யாக்கோபு 3:8-10; 1 யோவான்‌ 4:20). 
கிறிஸ்தவர்‌ தமது “பிறமக்கள்‌ பற்றிய சிந்தனைகளையும்‌, அவைகள்‌ எழுச்செய்யும்‌ 
வார்த்தைகளையும்‌, தேவனுடைய ஊடுருவும்‌ நுண்ணாய்வுக்கு” கழ்ப்படுத்துதல்‌, 
அவர்கள்‌ மீது விதிக்கப்பட்ட கடமையாகவே உள்ளது.” 

“மூடன்‌” என்பதற்கான (௦௦5 என்ற) வார்த்தையில்‌ இருந்துதான்‌, 
“சிந்தனையற்ற ஒருவர்‌” அல்லது “ஒழுக்கரீதியாகத்‌ தகுதியற்று இருக்கும்‌ 
ஒருவர்‌” - பாதை விலகியவர்‌, போக்கிரி - என்று அர்த்தப்படும்‌ (“010”) என்ற 
வார்த்தை தரவழைக்கப்பட்டுள்ளது. இது கெடுமதியான விருப்பநோக்கத்தை 
மறைமுகமாக உணர்த்துகிறது. இப்படிப்பட்ட முடிவுசெய்தல்‌ தேவனுக்கு 
மாத்திரமே உரியது, ஏனெனில்‌ அவர்‌ ஒருவர்‌ மாத்திரமே இருதயத்தை 
அறிகிறார்‌. இது மனரீதியான திறனைப்‌ பற்றி அக்கறைப்படுவதில்லை, ஆனால்‌ 
ஒருவரின்‌ ஒழுக்கப்‌ பண்பின்மீது அவதூறை வீசியெறிறெது. இது ஒருவரின்‌ 
நற்பெயரை எடுத்துப்போட்டு, அவரை தகுதியற்ற, ஒழுக்கவீனமான நபர்‌ என்று 
முத்திரை குத்துவதாக உள்ளது. 

நியாயத்தீர்ப்பிற்கு இவ்விடத்தில்‌ மூன்று சொற்றொடர்கள்‌ இயேசுவினால்‌ 
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பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளன, மற்றும்‌ அவற்றின்‌ கடுமைத்தன்மை படிப்படியாக 
வளரும்‌ முறையில்‌ அமைந்துள்ளன எனலாம்‌. (1) கோபத்துடன்‌ 
தொடர்புடையவகையில்‌, ஒருவர்‌ “நீதிமன்றத்திற்கு” முன்‌ செல்வார்‌ அல்லது 
“நியாயத்தீர்ப்புக்கு” (NIV) ஆளாவார்‌. இதே சொற்றொடர்‌ கொலையைக்‌ 
குறித்து, 21ம்‌ வசனத்தில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. இங்கு குறிப்பு, 
இயேசுவின்‌ கூற்றிற்கு ஒரு உயர்வுநவிற்சி அணி தேவைப்படுகிற, ஒரு உள்ளூர்‌ 
நீதிமன்றமாக இருக்கக்‌ கூடும்‌. மக்களில்‌ எவ்வளவு போர்‌ கோபத்திற்காக 
விசாரணை செய்யப்படுகின்றனர்‌? “தேவனுடைய நியாயத்தீர்ப்பு மனதில்‌ 
உள்ளது” என்பது இன்னொரு சாத்தியக்கூறாக இருக்கிறது.” 

(2) “aca” என்பதின்‌ பயன்பாட்டைக்‌ குறித்து, “உயர்நீதிமன்றம்‌” என்பதை 
எதிர்கொள்வார்‌. இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌ ஒரு உள்ளூர்‌ நீதிமன்றத்தகைக்‌ குறிப்பிட 
முடியும்‌ (10:17; மாற்கு 18:9), ஆனால்‌ இது எருசலேமில்‌ கூடிவந்த சனதெரீன்‌ 
சங்கத்தையே வழக்கமாகக்‌ குறிப்பிடுகிறது. இந்த நீதிமன்றம்‌, பிரதான 
ஆசாரியர்கள்‌, மூப்பர்கள்‌ மற்றும்‌ வேதபாரகர்‌ உட்பட, செல்வாக்குள்ள 
எழுபத்தியோரு மனிதர்களைக்‌ கொண்டிருந்தது. 

(3) “மூடன்‌” (1௦7௦05) என்ற சொற்றொடர்‌ “அக்கினி நரகத்தில்‌” தேவனுடைய 
நியாயத்தீர்ப்பைப்‌ பற்றிய தகவல்‌ அளிக்கிறது. “நரகம்‌” என்பது (28/21) என்ற 
கிரேக்க வார்த்தையில்‌ இருந்து மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. க என்பதன்‌ 
உருவகம்‌, எருசலேமின்‌ தெற்குப்‌ பகுதியில்‌ இருந்த ஹின்னோம்‌ பள்ளத்தாக்கில்‌ 
இருந்து உதிக்கிறது. அருவருக்கத்தக்க இந்த இடமானது, மிகக்கொடிய 
அழுக்குகள்‌ மற்றும்‌ மோலேக்‌ என்ற புறதெய்வ கடவுளுக்குப்‌ பிள்ளைகளைப்‌ 
பலிசெலுத்துதல்‌ என்பதைக்கூட யூதர்களின்‌ மனதிற்குக்‌ கொண்டு வந்தது 
(2 நாளாகமம்‌ 28:3; 33:6; எரேமியா 32:35). யோசியா இந்த இடத்தைக்‌ 
தீட்டாக்கனார்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 23:10) மற்றும்‌, இது பாபிலோனியர்கள்‌ 
- யூதர்களின்‌ இறந்த சரீரங்களைத்‌ தூக்கி எறியும்‌ இடமான - “சங்காரப்‌ 
பள்ளத்தாக்கு” என்றாகும்‌ என்பதாக, பிற்பாடு எரேமியா தீர்க்கதரிசனம்‌ 
உரைத்தார்‌ (எரேமியா 7:31-33; 19:6). ஹின்னோம்‌ பள்ளத்தாக்கும்‌, கட்டான 
இடமாக, குப்பைக்‌ குவியலாக, பயனற்ற பொருள்கள்‌ அழிக்கப்பட்ட 
இடமாக ஆயிற்று.” 

ஏற்பாடுகளுக்கு இடைப்பட்ட காலகட்டத்தில்‌ இந்த இடம்‌, நித்திய அக்கினி 
தண்டனையை - அதாவது நரகத்தை - அடையாளப்படுத்தும்‌ இடமாயிற்று. 
ஹின்னோம்‌ பள்ளத்தாக்குடன்‌ இணைவு கொண்டிருந்த அக்கினி, மூன்று 
இசைகளில்‌ இருந்து எழும்பி இருக்கலாம்‌: மோளேகு வழிபாட்டுக்‌ கூட்டத்தாரின்‌ 
அக்கினி, பிந்திய குப்பைக்‌ குவியல்களைத்‌ தொடர்ந்து எரித்தலின்‌ பாரம்பரியம்‌ 
மற்றும்‌ அக்கினி நியாயத்தீர்ப்பைப்‌ பற்றிப்‌ பழைய ஏற்பாடு குறிப்பிடும்‌ இடம்‌ 
(ஏசாயா 30:33; 33:14; 66:24). 

இயேசு தமது சீஷர்களிடத்தில்‌, ஒரு சகோதரன்‌ அல்லது சகோதரியை 
வெறுப்பான வார்த்தைகள்‌ அல்லது செயல்களினால்‌ அழிக்கிற ஒருவருக்குக்‌ 





கிடைக்கும்‌ தண்டனையைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகம்‌ கொடுமையான கண்டனை 
வேறு எதுவும்‌ இல்லை என்று நினைவூட்டினார்‌. இயேசு கொடுத்த கடைசி 
எச்சரிக்கை, “மற்றவர்களைக்‌ கள்ள சீஷார்கள்‌ என்று குற்றம்‌ சாட்டியிருந்த 
கள்ளசீஷர்களின்‌ அதே வகையினரைப்‌ போன்றே, (இவ்வாறு பிறரின்‌ 
மனங்களை) புண்படுத்தியவர்கள்‌, தங்களை நித்தியத்திற்கும்‌ அழிவிற்கு 
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நியமிக்கப்பட்டவரா்களாகக்‌ காண்பர்‌” என்று மறைமுகமாக உணர்த்துகிறது.” 
வசனங்கள்‌ 23, 24. பொதுவான ஒரு கொள்கையைக்‌ கொடுத்திருந்த நிலையில்‌ 
இயேசு, இரண்டு நடைமுறைப்‌ பயன்பாடுகளைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌. அவற்றில்‌ 
முதலாவதில்‌ அவர்‌, தேவனுக்குக்‌ காணிக்கை செலுத்துவதற்கு முன்னர்‌, ஒருவர்‌ 
தமது சகோதரருடன்‌ ஒப்புரவாகுதலின்‌ முக்கியத்துவத்தை வலியுறுத்தினார்‌. 
அவரது சீஷர்கள்‌, ஒரு சகோதரரைக்‌ குறித்து தங்கள்‌ இருதயத்தில்‌ தீமையை 
சிந்திக்கக்‌ கூடாது அல்லது பொல்லாதவற்றை பேசுதலோ கூடாது என்பது 
மாத்திரம்‌ அல்ல, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ தங்களுக்கும்‌ மற்றவர்களுக்கு இடையில்‌ 
நிலவக்கூடிய எந்தப்‌ பிரச்சனையையும்‌ சரிசெய்து கொள்வதற்கு, நேர்மறையான 
அடிவைப்புகளை எடுத்துவைக்கவும்‌ வேண்டும்‌. இங்கு ஒப்புரவாகுதலின்‌ 
தொடக்க முயற்சியானது மனதைப்‌ புண்படுத்தியவர்மீது வைக்கப்பட்டு 
இருக்கையில்‌, மத்தேயு 18:15-17ல்‌ இது புண்பட்ட வர்மீது வைக்கப்பட்டுள்ளது. 
குனிநபர்கள்‌ இப்படிப்பட்ட பிரச்சனைகள்‌ பற்றி அறிந்திருந்து அதைப்‌ பற்றி 
ஒன்றும்‌ செய்யாமல்‌ இருந்தால்‌, இங்கு சாட்டப்பட்ட குற்றம்‌ வழக்கமாக 





அவர்களுடையதாக உள்ளது. 

எருசலேம்‌ தேவாலயத்தில்‌ தேவனுக்குக்‌ காணிக்கை செலுத்துதல்‌ என்ற 
யூதருடைய நடைமுறையை, இயேசுவின்‌ வழிகாட்டுதல்‌ எடுத்துரைக்கிறது. 
நியாயப்பிரமாணத்தின்‌&ம்‌ பலிகள்‌ என்பவை, பாவியொருவர்‌ தமக்கும்‌ 
தேவனுக்கும்‌ இடையில்‌ உண்டான ஒரு விதிமீறலைக்‌ குணமாக்கிக்‌ கொள்ளும்‌ 
வழிமுறையாக இருந்தன. பலிகள்‌ தங்களிலேயே பாவத்திற்கு நிவாரணம்‌ 
செய்ய இயலாதவையாக இருந்தன (காண்க எபிரெயர்‌ 10:1-4); அவைகள்‌, 
ஒருவர்‌ செய்த பாவம்‌ குறித்த உண்மையான மனவருத்தம்‌ மற்றும்‌ அது 
ஏற்படுத்திய விளைவுகளைச்‌ சரிசெய்ய நேர்மையான முயற்சி ஆகியவற்றைத்‌ 





துணைகொண்டிருக்க வேண்டியிருந்தது. சடங்காச்சாரப்‌ பலிசெலுத்துதல்கள்‌ 
ஒழுக்கரீதியான தவறுகளுக்குப்‌ பதிலியாக்கப்‌ பட முடியாது என்பதை இயேசு 
கெளிவாக்கியிருந்தார்‌. 

அங்கேகானே டலிபீடத்தின்‌ முன்‌ உன்‌ காணிக்கையை வைத்துவிட்டுப்போய்‌, 
என்ற கட்டளை உயர்‌ ஒப்புவமையின்‌ அளவைக்‌ கொண்டுள்ளது. “எப்போதும்‌ 
பணிமும்முரமாக இருக்கும்‌ பலிபீடப்‌ பகுதியில்‌, தானியப்பலி ஒன்றைக்கூடச்‌ 
செலுத்தாமல்‌ வைத்துப்போவது என்பது நிச்சயமாகவே சாத்தியமற்றதாக 
இருந்தது. புறாக்களின்‌ ஜோடி ஒன்றையோ அல்லது உயிருள்ள வெள்ளாடு 
ஒன்றையோ தனியே வைத்துச்‌ செல்லுதல்‌ சாத்தியமற்றதாக இருந்தது!”” 
இத்துடன்‌ கூடுதலாக, புண்பட்டிருந்த சகோதரர்‌ அதே வேளையில்‌ 
எருசலேமுக்குப்‌ பயணப்பட்டு வந்திருக்கக்கூட மாட்டார்‌. ஒருவர்‌ தேவனுடன்‌ 
நேராக இருத்தலுக்கு, ஒரு சகோதரருடன்‌ ஒப்புவராக வேண்டியதன்‌ தேவையை 
அடிக்கோடிடுவதற்காகவே, இயேசு உயர்நவிற்சி அணியைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌. 
“ஒரு மனிதருக்கும்‌ சக மனிதருக்கும்‌ இடையிலான மீறுதல்களுக்கு, அந்த மனிதர்‌ 
தமது நண்பரின்‌ நற்சிந்தையை மறுபடியும்‌ ஆதாயப்படுத்திக்‌ கொண்டால்‌ 
மாத்திரமே, பாவநிவாரணநாள்‌ அதற்கு நிவாரணம்‌ செய்கிறது” என்று 
யூதப்பாரம்பரியம்‌ கூறிற்று.1? தொடக்ககாலக்‌ கிறிஸ்தவ எழுத்தாக்கங்களில்‌ 





ஒன்றான ரப என்பது, “ஆனால்‌ உங்களில்‌ எவராவது, உங்கள்‌ பலிகள்‌ 
தீட்டுப்படாதபடிக்கு [சபைகூடுகையில்‌] தோழர்களில்‌ ஒருவரோடு சண்டை 
எதுவும்‌ இட்டிருந்தால்‌, அவர்கள்‌ ஒப்புரவு ஆகாதிருக்கும்‌ அளவுக்கு அந்தச்‌ 
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சண்டை இருக்கவேண்டாம்‌ என்று கூறிற்று. ”*! 

வசனங்கள்‌ 25, 26. புண்பட்ட நபர்‌ தமக்குத்‌ தவறு இழைத்திருந்தவருக்கு 
எதிராக சட்ட நடவடிக்கையை உண்மையில்‌ தொடங்கியிருந்த சூழ்நிலை ஒன்று, 
இயேசு பயன்படுத்திய இரண்டாவது நடைமுறைப்பயன்பாட்டின்‌ சித்தரிப்பாக 
இருந்தது. இருவரும்‌ நீதிமன்றத்திற்குச்‌ செல்லும்முன்பு, புண்படுத்தியவர்‌ 
பிரச்சனையைக்‌ தர்த்துக்கொள்ளும்படி இயேசு பரிந்துரைத்தார்‌: “நீ உன்‌ 
எதிராளியோடு வழியில்‌ இருக்கும்போதே சீக்கிரமாய்‌ அவனுடனே நல்மனம்‌ 
பொருந்து.” இந்தச்‌ சூழ்நிலையின்‌ அவசரத்தன்மை வலியுறுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளது, ஏனெனில்‌ ஒப்புரவு இல்லாத நிலையில்‌, விஷயமானது இன்னும்‌ 
மோசமாவதற்கே அதிகம்‌ வாய்ப்புள்ளது, எதிராளி [குற்றம்‌ இழைத்தவரை] 
நியாயாதிபதியினிடத்தில்‌ ஒப்புக்கொடுப்பார்‌. குற்றம்‌ செய்ததாகக்‌ 
கண்டறியப்பட்ட பின்பு, அவர்‌ சேவகனிடத்தில்‌ ஒப்புக்கொடுத்து கடை சியில்‌ 
சிறைச்சாலையில்‌ வைக்கப்படுவார்‌. தேவன்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்களின்‌ நகரங்கள்‌ 
யாவற்றிலும்‌ “நியாயாதிபதிகளையும்‌”” “சேவகர்களையும்‌” நியமிக்கும்படி 
அறிவுறுத்தி இருந்தார்‌ (உபாகமம்‌ 16:18). சேவகர்கள்‌ நியாயாதிபதிகளின்‌ 
குண்டனையை நிறைவேற்றினர்‌. 

இந்தக்‌ காட்சியில்‌ இடர்ப்பாட்டிற்கு உரிய விஷயமாக இருப்பது நிதிநிலை 
சார்ந்த ஒன்றாக உள்ளது: “பொருந்தாவிட்டால்‌, நீ ஒரு காசும்‌ குறைவின்றிக்‌ 
கொடுத்துத்தீர்க்குமட்டும்‌ அவ்விடத்திலிருந்து புறப்படமாட்டாய்‌ என்று, 
மெய்யாகவே உனக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌.” “காசு” (2௦8448) என்ற வார்த்தை, 











ரோமநாட்டின்‌ மிகச்சிறு நாணயமான க௮7ட்ரன்ஸ்‌ என்பதைக்‌ குறித்தது. இது 
விதவையின்‌ “இரண்டு காசு”க்குச்‌ சமமான மதிப்புடையதாக இருந்தது (மாற்கு 
12:42). கடன்‌ வாங்கி [அதை திருப்திச்‌ செலுத்தாமல்‌] இருந்தால்‌ அதற்காகச்‌ 
சிறைச்சாலையில்‌ அடைத்தல்‌ என்பது பழங்கால உலகில்‌ ,/ஜரதிஉர்‌ மத்தியில்‌ 
பொதுவான நடைமுறையாக இருந்தது (18:34; லூக்கா 12:57-59). யூதக்‌ காட்சி 
அமைவில்‌, கடன்வாங்கியவர்கள்‌ தங்கள்‌ கடன்களைத்‌ திருப்திச்செலுத்த, 
பணம்‌ ஈட்டுவதற்கு வழியெதையும்‌ கொண்டிராத இடமான சிறைச்சாலையில்‌ 
அடைத்தல்‌ என்ற புறஜாதியாரின்‌ கொடூரமான நடைமுறையைக்‌ குறிப்பிடுதல்‌ 
என்பது, ஒருவர்‌ தாம்‌ பட்டுள்ள கடன்‌ யாவற்றையும்‌ திருப்பிச்‌ செலுத்துதலின்‌ 
முக்கியத்துவத்தைக்‌ காண்பிக்கும்‌ நிச்சயமான வழியாக உள்ளது. சித்தரிக்கப்‌ 
படும்‌ நியாயத்தீர்ப்பு பற்றி, கேள்விப்படுபவரின்‌ மனதில்‌ இது செயல்விளைவான 
எச்சரிப்பு ஒன்றை வைக்கும்‌.” 








விபசாரத்தைப்‌ பற்றி (5:27-30) 
27“ விபசாரஞ்‌ செய்யாதிருப்பாயாக” என்பது பூர்வத்தாருக்கு 
உரைக்கப்பட்ட தென்று கேள்விப்பட்டிருக்கிறீர்கள்‌. “நான்‌ உங்களுக்குச்‌ 
சொல்லுகிறேன்‌; ஒரு ஸ்திரீய இச்சையோடு பார்க்கிற எவனும்‌ தன்‌ 
இருதயத்தில்‌ அவளோடே விபசாரஞ்செய்தாயிற்று. 22உன்‌ வலது கண்‌ 
உனக்கு இடறலுண்டாக்கினால்‌, அதைப்‌ பிடுங்கி எறிந்துபோடு; உன்‌ சரீரம்‌ 
முழுவதும்‌ நரகத்தில்‌ தள்ளப்படுவதைப்‌ பார்க்கிலும்‌, உன்‌ அவயங்களில்‌ 
ஒன்று கெட்டுப்போவது உனக்கு நலமாயிருக்கும்‌. 2உன்‌ வலதுகை உனக்கு 
இடறலுண்டாக்கினால்‌, அதைத்தறித்து எறிந்துபோடு; உன்‌ சரீரம்‌ முழுவதும்‌ 
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நரகத்தில்‌ தள்ளப்படுவதைப்‌ பார்க்கிலும்‌, உன்‌ அவயங்களில்‌ ஒன்று 
கெட்டுப்போவது உனக்கு நலமாயிருக்கும்‌.” 


வசனம்‌ 27. விபசாரத்தின்‌ உடல்ரீதியான செயல்‌ பாவம்‌ நிறைந்ததாக 
இருந்தது என்ற யூதத்துவ போதனையை இயேசு ஆதரித்தார்‌. அவரது உரையைக்‌ 
கேட்டவர்கள்‌, ஏழாம்‌ கட்டளைக்கு நன்கு பழக்கமானவர்களாக இருந்திருக்க 
வேண்டும்‌: “விபசாரம்‌ செய்யாதிருப்பாயாக” (யாத்திராகமம்‌ 20:14; உபாகமம்‌ 
5:18). விபசாரம்‌ செய்தல்‌ என்பது, மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணக்தின்கழ்‌ 
பாவம்‌ நிறைந்ததாக இருந்தது. மற்றும்‌ இது கிறிஸ்துவின்‌ பிரமாணத்தின்‌£ழும்‌ 
பாவம்‌ நிறைந்ததாகவே உள்ளது. பழைய உடன்படிக்கையில்‌ இந்தச்‌ செயல்‌ 
உடல்ரீதியான மரணம்‌ என்ற தண்டனையைப்‌ பெற்றது (லேவியராகமம்‌ 20:10; 
உபாகமம்‌ 22:22), மற்றும்‌ இது புதிய உடன்படிக்கையின்கழ்‌ ஆவிக்குரிய மரணம்‌ 
என்ற தண்டனையைப்‌ பெறுகிறது (1 கொரிந்தியர்‌ 6:9; வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌ 21:8; 22:15). 

வசனம்‌ 28. இருப்பினும்‌ விபசாரத்திற்கு எதிரான கட்டளையை இயேசு, 
பழைய உடன்படிக்கை செய்திருந்ததைக்‌ காட்டிலும்‌ தூரத்திற்கு எடுத்துச்‌ 
சென்றார்‌: “நான்‌ உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌; ஒரு ஸ்திரீயை இச்சையோடு 
பார்க்கிற எவனும்‌ தன்‌ இருதயத்தில்‌ அவளோடே விபசாரஞ்செய்தாயிற்று. ” 
யூத ரபீக்களில்‌ சிலர்‌, இடல்ரீதியான செயலைப்‌ பாவம்‌ நிறைந்ததாக எண்ணி, 
ஆனால்‌ காமத்தை அனுமதிக்கக்‌ கூடியதாக்கிய வேளையில்‌, இயேசு விபசாரம்‌ 
என்ற அந்த செயலுக்கு முந்திய சிந்தனையும்‌ பாவமாக இருந்தது என்று 
அறிவித்தார்‌.” 

மற்ற யூத போதகர்களும்‌ இயேசுவைப்‌ போன்றே காமத்தை எதிர்த்து 
நின்றனார்‌. உதாரணமாக, பிந்திய ஆதாரமூலம்‌ ஓன்று, “தமது உடலைக்‌ கொண்டு 
குற்றம்‌ செய்துள்ளவர்தாம்‌ விபசாரக்காரர்‌ என்று அழைக்கப்படுகிறார்‌ என்று 
நீங்கள்‌ யூகித்துவிடக்கூடாது. அவர்‌ தமது கண்களைக்‌ கொண்டு விபசாரம்‌ 
செய்தால்‌, அவரும்‌ விபசாரக்காரர்‌ என்றே அழைக்கப்படுவார்‌” என்று கூருறெது. 14 
பின்வரும்‌ எச்சரிக்கை தள்ளுபடி ஆகமத்தில்‌ காணப்படுகிறது. “அழகான 
பெண்ணிடமிருந்து உன்‌ கண்களைத்‌ திருப்பிக்கொள்‌; பிறன்‌ மனைவியின்‌ 
அழகை உற்று நோக்காதே. பெண்களில்‌ அழகால்‌ பலர்‌ நெறிபிறழ்ந்துள்ளனர்‌; 
இதனால்‌ காமம்‌ தீயெனப்‌ பற்றி எரியும்‌. ”!” 

மற்ற பாவங்களைப்‌ போன்றே, காமத்தின்‌ பாவமும்‌ அதன்‌ 
தொடக்கத்திலேயே கொல்லப்பட வேண்டும்‌. காமம்‌ நிறைந்த பார்வையானது 
காமம்‌ நிறைந்த செய்கைக்கு வழிநடத்தக்கூடும்‌. “பார்வைகள்‌” என்பதற்குப்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்ட கிரேக்க வார்த்தை, தொடர்ந்து கண்ணோக்கும்‌, நிலையான 
விருப்பம்‌ நிறைந்த பார்வையைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கிறது. இது, காமம்‌ நிறைந்த 
பார்வை கவர்ச்சி ஏற்படுத்துதல்‌ மற்றும்‌ சிந்தனையில்‌ சட்டப்பூர்வமற்ற 
உறவுகளில்‌ மனதளவில்‌ ஈடுபடுதல்‌ ஆகியவற்றை உள்ளடக்குகிறது (காண்க 
2 பேதுரு 2:14; 1 யோவான்‌ 2:16). பெண்ணின்‌ ஈர்ப்புத்தன்மை பற்றிய 
மனிதரின்‌ பாராட்டுதலை இயேசு கண்டனம்‌ செய்யவில்லை. “ஒரு ஆண்‌ ஒரு 
பெண்ணின்மீது கொள்ளும்‌ இயல்பான விருப்பம்‌ அல்ல, ஆனால்‌ ஒருவர்‌ தமக்கு 
உரிமை இல்லாத ஒரு பெண்ணின்மீது கொள்ளும்‌ காமம்‌ நிறைந்த விருப்பமே 
இங்கு கண்டனம்‌ செய்யப்படுகிறது. ”6 
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பத்சேபாள்‌ குளித்துக்‌ கொண்டிருக்கையில்‌, தாவீது காமம்‌ நிறைந்த 
பார்வையுடன்‌ தொடங்கியதான, தாவீது மற்றும்‌ பத்சேபாள்‌ ஈடுபட்ட கள்ள 
உறவு என்பது, பழைய ஏற்பாட்டில்‌, விபசாரத்திற்கு பிரபலமான உதாரணமாக 
உள்ளது (2 சாமுவேல்‌ 11:2-4). குற்றமற்ற மனிதரான யோபு ஒரு காலத்தில்‌, 
“என்‌ கண்களோடே உடன்படிக்கைபண்ணின நான்‌ ஒரு கன்னிகையின்மேல்‌ 
நினைப்பாயிருப்பதெப்படி2?” என்று உறுதிப்படுத்தியிருந்தார்‌ (யோபு 31:1). 
தொடர்ந்து அவர்‌, திருமணம்‌ ஆன பெண்‌ ஒருத்தியினால்‌ தாம்‌ மயக்கப்படுவதற்கு 
எதிராகத்‌ தமது இருதயத்தைக்‌ காத்திருந்ததாகவும்‌, உடன்படும்‌ சூழ்நிலைகளில்‌ 
இருந்து தம்மை விலக்கி வைத்திருந்ததாகவும்‌ கூறச்‌ சென்றார்‌ (யோபு 31:9-12). 

காமம்‌ என்பது மனதளவிலான கற்பழிப்பு என்பதை இயேசுவின்‌ 











வார்த்தைகள்‌ மறைமுகமாக உணர்த்துகின்றன. மக்கள்‌, மனதளவிலோ அல்லது 
உடல்ரீதியாகவோ, நமது சொந்த சந்தோஷத்திற்காகப்‌ பயன்படுத்தப்படும்‌ 
பொருள்களாக இருப்பதில்லை. பாலுறவைத்‌ தவறாகப்‌ பயன்படுத்துதல்‌ 
என்டது, தேவன்‌ நமக்கு அருளிய கொடைகளில்‌ ஒன்றைப்‌ பிறழ்வுபடுத்துதலை 





அடக்கியுள்ளது. பாலுறவு உணர்வு வெளிப்பாடுகளின்‌ முழுமையான மகிழ்வு 
அனுபவம்‌, அதைக்‌ குறித்துத்‌ தேவனுடைய கட்டளைகளைப்‌ பின்பற்றுவதினால்‌ 
மாத்திரமே காணப்பட முடியும்‌. 





வசனங்கள்‌ 29, 30. பாவம்‌ என்பது, அதன்‌ தொடக்க நிலையிலேயே 
நீக்கப்போடப்பட வேண்டும்‌. இது அவ்வளவு தீவிரமான விஷயமாக 
இருப்பதால்‌, மனரீதியான விபசாரம்‌ எவ்வாறு தவிர்க்கப்பட முடியும்‌? 
இயேசு, “உன்‌ வலது கண்‌ உனக்கு இடறலுண்டாக்கினால்‌, அதைப்‌ பிடுங்கி 
எறிந்துபோடு” என்று கூறினார்‌. ராபர்ட்‌ 11. மவுன்ஸ்‌ அவர்கள்‌, “இடறுதலைத்‌ 
தவிர்ப்பதாக யூகிக்கப்படும்‌ கண்ணே, ஒருவர்‌ இடறுதலுக்குக்‌ காரணமாகிறது 
என்பது நேர்மாறானதாக உள்ளது” என்று குறிப்பிட்டார்‌.” 

சபையின்‌ தொடக்க நாட்களில்‌, இயேசுவின்‌ இந்தக்கூற்று அவ்வப்போது 
நேர்ப்பொருளில்‌ எடுத்துக்கொள்ளப்பட்டிருந்தது. அதுபோன்றே, 
“தொடக்க கால சபைப்‌ பிதாக்களில்‌” ஒருவரான ஓரிகன்‌ (0. 185-254) 
அவர்கள்‌, மத்தேயு 19:12ல்‌ உள்ள கிறிஸ்துவின்‌ போதனையின்‌ அடிப்படையில்‌ 
தம்மைத்தாமே அண்ணகராக்கிக்‌ கொண்டவர்‌ என்று கூறப்படுஇறது.'” 
இருப்பினும்‌ உடல்‌ உறுப்புகளை துண்டித்துக்‌ கொள்ளுதலை இயேசு 
பரிந்துரைக்கவில்லை; அவர்‌ தமது கருத்தை நிலைநாட்டுவதற்கு, உயர்வுநவற்சி 
அணியை, அல்லது மிகைப்படுத்திக்‌ கூறுதலைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌. 29 மற்றும்‌ 
30 ஆகிய வசனங்களில்‌ அவர்‌ உறுப்பு நீக்கத்தைக்‌ கட்டளையிடவில்லை, 
ஆனால்‌ தம்மைப்‌ பின்பற்றுபவர்கள்‌, தங்கள்‌ வாழ்வில்‌ பாவம்‌ நிறைந்த 
குன்மையை விட்டு விலக வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ வலியுறுத்தினார்‌. 
கட்டுப்பாட்டை மேற்கொள்ளும்‌ இயல்பான இச்சைகளைக்‌ கட்டுப்படுத்தத்‌ 
தேவையான எந்த நடவடிக்கையையும்‌ எடுத்தலின்‌ அவசியத்தை இந்த உருவகம்‌ 
வலியுறுத்துகிறது." 

இயேசு, “உன்‌ வலதுகை உனக்கு இடறலுண்டாக்கினால்‌, அதைத்தறித்து 
எறிந்துபோடு” என்றும்‌ கூறினார்‌. “கண்‌” மற்றும்‌ “கை” என்ற இரு 
விஷயங்களிலும்‌, “வலது” என்பது இங்கு குறிப்பிடப்பட்டு உள்ளது. வலது 
கையானது அதிகம்‌ ஒங்கியதாகக்‌ கண்ணோக்கப்பட்டதால்‌, அது சாதகமான கை 
என்று கருதப்பட்டது. இந்த விசேஷித்த கவனித்தல்‌ இயேசுவினால்‌ கண்ணுக்கும்‌ 
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மாற்றப்பட்டது. 

வலியுறுத்துதலுக்காக இயேசு பின்வரும்‌ எச்சரிக்கையை இருமுறை 
கொடுத்தார்‌: “உன்‌ சரீரம்‌ முழுவதும்‌ நரகத்தில்‌ தகள்ளப்படுவதைப்பார்க்கிலும்‌, 
உன்‌ அவயங்களில்‌ ஒன்று கெட்டுப்போவது உனக்கு நலமாயிருக்கும்‌.” 
மத்தேயு 18:8, 9ல்‌ மற்றும்‌ கை மாத்திரமல்ல ஆனால்‌ காலையும்‌ உள்ளடக்கிய, 
இதேபோன்ற கூற்றுக்களை இயேசு ஏற்படுத்தினார்‌. அவ்வசனங்களில்‌ அவர்‌, 
“நீ இரண்டு கையுடையவனாய்‌, அல்லது இரண்டு காலுடையவனாய்‌ நித்திய 
அக்கினியிலே தள்ளப்படுவகைப்‌ பார்க்கிலும்‌, சப்பாணியாய்‌, அல்லது ஊனாய்‌, 
நித்திய ஜீவனுக்குள்‌ பிரவேசிப்பது உனக்கு நலமாயிருக்கும்‌ ... இரண்டு 
கண்ணுடையவனாய்‌ எரிநரகத்தில்‌ தள்ளப்படுவதைப்பார்க்கிலும்‌, ஒற்றைக்‌ 
கண்ணனாய்‌ ஜீவனுக்குள்‌ பிரவேசிப்பது உனக்கு நலமாயிருக்கும்‌” என்று 
கூறிமுடித்தார்‌. ஜேக்‌ 1. லூயிஸ்‌ அவர்கள்‌, “உயர்வுநவிற்சி மிகைக்கூற்று 
என்பது, ஊனமற்ற தன்மை இனிவரும்‌ உலகத்திலும்‌ தொடருமா 
இல்லையா என்பதன்மீதான ரபீத்துவ வழக்காடுலின்‌ வெளிச்சத்தில்‌, அதிகம்‌ 
கூர்மையானதாக உள்ளது” என்று நினைத்தார்‌.20 

பிற்பாடு இயேசு, பாவம்‌ யாவும்‌ இருதயத்தில்‌ இருந்தே தோன்றுகிறது 
என்று கூறினார்‌ (15:18-20). இருதயம்‌ என்பதே திறவுகோல்‌ சிந்தனையாக 
உள்ளது. மத்தேயு 5:28ல்‌ அவரது குறிப்புரைகள்‌, காம இச்சையுடன்‌ ஒரு 
பெண்ணை பார்க்குதல்‌ மாத்திரம்‌ பிரச்சனையல்ல என்பதை நிரூபிக்கிறது. அது 
கண்ணின்‌ பிரச்சனையாக இருப்பதில்லை, ஆனால்‌ இருதயத்தின்‌ பிரச்சனையாக 
உள்ளது. காமம்‌ நிறைந்த பார்வை பாவத்தை உருவாக்குவதில்லை, ஆனால்‌ 
இருதயத்தில்‌ ஏற்கனவே பாவம்‌ நிலவுதல்‌ என்பது காமம்‌ நிறைந்த பார்வைக்குக்‌ 
காரணமாகிறது. இயேசுவின்‌ கட்டளையை நேர்ப்பொருளில்‌ ஒருவர்‌ 
எடுத்துக்கொண்டார்‌ என்றால்‌, கண்களை மாத்திரம்‌ பிடுங்கி ஏறிதல்‌ அல்லது 
கையை மாத்திரம்‌ வெட்டிக்கொள்ளுதல்‌ என்பதற்கு மாறாக, தலையை 
வெட்டி ப்போடுதல்‌ என்பதே அதிகம்‌ கருத்துணர்வை ஏற்படுத்துவதாக இருக்கும்‌. 
மூளைதான்‌ கண்ணையும்‌ கையையும்‌ கட்டுப்படுத்துகிறது. ஒரு நண்பரின்‌ 
கண்கள்‌ அல்லது கைகள்‌, அவர்‌ இடறுவகற்குக்‌ காரணமாகிறது என்றால்‌, அவர்‌ 
குவறான சிந்தனையும்‌ தவறான விருப்பங்களையும்‌ நிறுத்திக்கொள்ளும்படி 
குமது மூளைக்குக்‌ கட்டளையிட வேண்டும்‌. 


திருமண முறிவு பற்றி (5:31, 32) 


21“தன்‌ மனைவியைத்‌ தள்ளிவிடுகிற எவனும்‌, கள்ளுதற்சீட்டை 
அவளுக்குக்‌ கொடுக்கக்கடவன்‌ என்று உரைக்கப்பட்டது. “நான்‌ உங்களுக்குச்‌ 
சொல்லுகிறேன்‌ வேசித்தனமுகாந்திரத்தினாலொழிய தன்‌ மனைவியைத்‌ 
தள்ளுவிடுறெவன்‌, அவளை விபசாரஞ்செய்யப்‌ பண்ணுகிறவனாயிருப்பான்‌; 
அப்படித்‌ தள்ளிவிடப்பட்ட வளை விவாகம்‌ பண்ணுறெவனும்‌ 
விபசாரஞ்‌ செய்கிறவனாயிருப்பான்‌. ” 

வசனம்‌ 31. திருமண முறிவைப்‌ பற்றிப்‌ பேசியதில்‌ இயேசு மீண்டும்‌, 
நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ ஆவியைப்‌ புறக்கணித்திருந்த யூதத்துவ விளக்கங்களைக்‌ 


கையாண்டார்‌. இங்கு கேள்வியில்‌ உள்ள குறிப்பிட்ட சட்டம்‌, உபாகமம்‌ 24:1- 
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4ல்‌ இருந்து எடுக்கப்பட்டுள்ளது: 


“ஒருவன்‌ ஒரு ஸ்திரீயை விவாகம்பண்ணிக்கொண்ட பனை; அவளிடத்தில்‌ 
இலச்சையான காரியத்தைக்‌ கண்டு, அவள்மேல்‌ பிரியமற்றவனானால்‌, 
அவன்‌ தள்ளுதலின்‌ சீட்டை எழுதி, அவள்‌ கையிலே கொடுத்து, அவளைத்‌ 





குன்‌ வீட்டிலிருந்து அனுப்பிவிடலாம்‌. அவள்‌ அவனுடைய வீட்டைவிட்டுப்‌ 
போனபின்பு, வேறொருவனுக்கு மனைவியாகலாம்‌. அந்த இரண்டாம்‌ 
புருஷனும்‌ அவளை வெறுத்து, தள்ளுதலின்‌ சட்டை எழுதி, அவள்‌ கையில்‌ 
கொடுத்து, அவளைத்‌ தன்‌ வீட்டிலிருந்து அனுப்பிவிட்டாலும்‌, அவளை 
விவாகம்பண்ணின அந்த இரண்டாம்‌ புருஷனும்‌ இறந்துபோனாலும்‌, அவள்‌ 
தீட்டுப்பட்டபடியினால்‌, அவளைத்‌ தள்ளிவிட்ட அவளுடைய முந்தின 
புருஷன்‌ திகும்பனும்‌ அவளை மனைவியாகச்‌ சேர்த்துக்கொள்ளக்கூடாது; 
அது கர்த்தருக்கு முன்பாக அருவருப்பானது; உன்‌ தேவனாகிய 
கர்த்தர்‌ உனக்குச்‌ சுதந்தரமாகக்‌ கொடுக்கும்‌ தேசத்தின்மேல்‌ பாவம்‌ 
வரப்பண்ணாயாக” [என்னால்‌ வலியுறுத்தப்படுகிறது]. 


இவ்வசனப்பகுதி, விரிவாக்கப்பட்ட நிபந்தனை வாக்கியமாக உள்ளது. 
முதல்‌ மூன்று வசனங்கள்‌ (“ஆல்‌” பகுதியாகிய) நிபந்தனையைக்‌ கொண்டுள்ளன, 
மற்றும்‌ நான்காவது வசனம்‌ (“பின்பு” பகுதியாகிய) பின்வினைப்‌ பகுதியாக 
உள்ளது.” இது திருமண முறிவுக்கான கட்டனையல்ல, ஆனால்‌ (ஏற்கனவே 
நடைபெற்றுக்‌ கொண்டிருந்த) திருமண முறிவை முறைப்படுத்துதலாக உள்ளது. 
திருமண முறிவு பெற்று மறு திருமணம்‌ செய்துகொண்ட ஒரு பெண்‌, தனது 
முதல்‌ கணவரால்‌ திரும்ப ஏற்றுக்கொள்ளப்படக்‌ கூடாதவளாக இருந்தாள்‌. 
கிறிஸ்டோபர்‌ ரைட்‌ அவர்களின்‌ கூற்றுபடி, “பொறுப்பற்ற ஆண்களுக்கு 
இடையில்‌ அங்கும்‌ இங்குமாக உதைத்துத்‌ தள்ளப்பட்டு, திருமண வகையில்‌ 
கால்பந்து ஆகிவிடாதபடி, துரதிர்ஷ்டவசமான பெண்ணைப்‌ பாதுகாத்தல்‌, 
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என்பதே இந்த சட்டத்தின்‌ நடைமுறை செயல்விளைவாக உள்ளது. 
இவ்வசனப்பகுதியைப்‌ பற்றி மக்களின்‌ இருதயங்கள்‌ கடினமாகி இருந்த 
காரணத்தினால்தான்‌, திருமண முறிவை மோசே அனுமசித்கிருந்தார்‌ என்று 
இயேசு கூறினார்‌ (19:8). 

“தன்‌ மனைவியைத்‌ தள்ளுவிடுகிற எவனும்‌, கள்ளுதற்சீட்டை அவளுக்குக்‌ 
கொடுக்கக்கடவன்‌”” என்ற கூற்று, உபாகமம்‌ 24:1ன்‌ அடிப்படையில்‌ 
அமைந்திருந்தாலும்‌, இது ஒரு நேரடியான மேற்கோளாக இருப்பதில்லை. 
உபாகமத்தில்‌ இருந்து வருகிற வசனப்பகுதியில்‌, திருமண முறிவுச்‌ சீட்டு யூகிக்கப்‌ 
பட்டுள்ள வேளைகளில்‌, இந்தக்‌ கூற்று அதைக்‌ கொடுத்தலை ஒரு கட்டளை 
என்ற வகையில்‌ முன்வைக்கிறது (காண்க 19:7). 

“திருமண முறிவுச்சீட்டு” என்பது, “துண்டித்தலின்‌ சீட்டு” “விலக்கிவைத்தலின்‌ 
சீட்டு,” “ஒரு கருவி,” “நீக்குதலின்‌ கருவி” மற்றும்‌ “கைவிடுதலுக்கான கடிதம்‌” 
என்று அறியப்பட்டுள்ளது.”” திருமண முறிவிற்கான சீட்டு என்ற வழக்கம்‌, ஒரு 
கணவர்‌ தமது மனைவியை, கோபத்தின்‌ உச்சியில்‌ அவசரமாக அனுப்புதலில்‌ 
இருந்து அவரைத்‌ தடை செய்தது, இது ஒரு பெண்‌, விபசாரி என்ற வகையில்‌ 
கண்ணோக்கப்படுவதில்‌ இருந்து அவளைப்‌ பாதுகாக்கவும்‌ இன்னொரு ஆணைத்‌ 
திருமணம்‌ செய்து கொள்வதற்கு அவளைச்‌ சுயாதீனம்‌ உள்ளவளாக்கவும்‌ 
செய்தது. 
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முதல்‌ நூற்றாண்டு யூதத்துவத்தில்‌, திருமண முறிவு என்பது ஆணுக்கு 
உரிய விஷயமாக இருந்தது;”” மற்றும்‌ ஆண்கள்‌ தங்கள்‌ மனைவிகளை “எந்த 
முகாந்திரத்தினாலாகிலும்‌” (19:3) திருமண முறிவு செய்வதில்‌ அடிக்கடி 
தங்களையே நீதியுள்ளவர்களாக உணர்ந்தனர்‌. யோசிப்பஸ்‌ அவர்கள்‌, 
பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


எந்தக்‌ காரணத்தாலாகிலும்‌ தமது மனைவியிடம்‌ இருந்து திருமண 
முறிவு கொண்ட வராயிருக்க விரும்புவோர்‌ (மற்றும்‌ இதுபோன்ற பல 
விஷயங்கள்‌ ஆண்கள்‌ மத்தியில்‌ நடக்கின்றன), அந்தப்‌ பெண்ணை இனியும்‌ 
ஒருக்காலும்‌ தமது மனைவி என்ற வகையில்‌ பயன்படுத்த மாட்டார்‌ என்ற 
உறுதிப்பாட்டை எழுத்தில்‌ தரட்டும்‌; ஏனெனில்‌ இந்த வழியினால்‌ அந்தப்‌ 
பெண்‌ இன்னொரு கணவரை திருமணம்‌ செய்துகொள்ள விடுதலையாய்‌ 
இருப்பார்‌.” 


இருப்பினும்‌, இந்த மனநிலைக்கு எல்லாரும்‌ கருத்து ஒருமித்துப்‌ 
போவதில்லை. ரபீத்துவப்‌ பள்ளிகளில்‌ இரண்டு, “இலச்சையான” என்ற 
வார்த்தையின்‌ அர்த்தத்தின்மீது கவனம்‌ குவித்து, இவ்விஷயத்தைப்‌ பற்றி 
உக்கிரமாக விவாதித்தன - உபாகமம்‌ 24:1ல்‌ உரைக்கப்பட்டுள்ள இவ்வார்த்தை 
“ஒரு விஷயத்தின்‌ நிர்வாணத்தன்மை” என்று நேரடி அர்த்தம்‌ கொண்டுள்ளது.”* 
ஷம்மாய்‌ ரபீ, மிகவும்‌ பழமைவாத நிலைப்பாட்டை மேற்கொண்டு, 
“இலச்சையான” என்பது கற்பற்றதன்மையாக இருந்தது என்று கூறினார்‌. 
இருப்பினும்‌ இது முழுமையான விபசாரம்‌ என்பதாக இராதிருக்கலாம்‌. ஏனெனில்‌ 
விபசாரம்‌ செய்தவர்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்படி மரண தண்டனையின்கழ்‌ 
இருக்க முடியும்‌ (லேவியராகமம்‌ 20:10-14; உபாகமம்‌ 22:22). ஹில்லெல்‌ 
ரபீ; மிகவும்‌ சுதந்தரமான/தாராளமான கண்ணோக்கை மேற்கொண்டு, 
“இலச்சையான”” என்பது அடிப்படையில்‌, கணவரை பிரியப்படுத்தாத 
அல்லது எரிச்சல்‌ மூட்டும்‌ எந்த விஷயமாகவும்‌ இருந்தது “அவர்‌ உணவை சரியாக 
சமைக்கவில்லை என்றாலும்‌ கூட” என்று கூறினார்‌.” எதிர்பார்க்கப்படுகிறபடி, 
ஹில்லெல்‌ அவர்களின்‌ அதிகம்‌ தாராளமான கண்ணோக்கு மக்கள்‌ மத்தியில்‌ 
பிரபலமானதாக இருந்தது. 

வசனம்‌ 32. தமது மனைவியை - திருமண முறிவுச்சட்டு கொடுத்தும்கூட 
- புறம்பே கள்ளிவைக்கும்‌ மனிதர்‌, அவள்‌ பாவம்‌ செய்யக்காரணம்‌ 
ஆஃூறார்‌. அவர்‌, “நான்‌ உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌; ... தன்‌ மனைவியைத்‌ 
தள்ளுவிடுறெவன்‌, அவளை விபசாரஞ்செய்யப்‌ பண்ணுகிறவனாயிருப்பான்‌; 
அப்படித்‌ தள்ளிவிடப்பட்ட வளை விவாகம்பண்ணுறெவனும்‌ 
விபசாரஞ்செய்கிறவனாயிருப்பான்‌” என்று குறிப்பாக உரைத்தார்‌. “எந்த 
முகாந்திரத்தினாலாகிலும்‌”” விவாகரத்துச்‌ செய்யச்‌ சுதந்தரமாக இருத்தலில்‌ 
இருந்து வெகுதொலைவில்‌, ஒரு கணவர்‌ தமது திருமண உடன்படிக்கைக்கு 
உண்மைநிறைந்தவராக இருக்க வேண்டும்‌ என்று இயேசு கூறினார்‌. 

ஷம்மாய்‌ ரபீயின்‌ போதனையைக்‌ கைக்கொண்ட வர்களுக்கு நெருக்கமாக 
இருந்த அவரது (இயேசுவின்‌) போதனை, அவரது நாட்களின்‌ நடைமுறையைக்‌ 
காட்டிலும்‌ கண்டிப்பானதாக இருந்தது. தேவனுடைய தோற்றகால 
விருப்பநோக்கத்தின்படி, திருமணத்தின்‌ பரிசுத்தம்‌ மற்றும்‌ நிரந்தரத்தன்மை 
ஆகியவற்றை மீளக்கட்டுவித்தல்‌ என்பதே அவரது முழுமையான 
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நோக்கமாக இருந்தது (ஆதியாகமம்‌ 2:18-25; மல்கியா 2:13-16; மத்தேயு 19:4-6, 9). 
ஹேக்நர்‌ அவர்கள்‌, “இராஜ்யத்தின்‌ நீதியினுடைய அடிப்படைப்‌ பண்பானது, 
ஏதேன்‌ தோட்டத்தின்‌ தர அளவைகளுக்குத்‌ திரும்பும்படி வற்புறுத்துறெது” 
என்று குறிப்பிட்டார்‌. . 1. ஆல்பிரைட்‌ மற்றும்‌ C. 5. மேன்‌ ஆகியோர்‌, 
திருமண உடன்படிக்கையின்‌ கட்டுப்படுத்தும்‌ இயல்பிற்கு திரும்பிச்சென்றார்‌ 
என்ற வகையில்‌ இயேசுவைச்‌ சுட்டிக்காண்பித்தனர்‌: 





திருமணத்தின்‌ கொள்கை மற்றும்‌ அஸ்திபாரம்‌ ஆகியவற்றையே இயேசு 
வலியுறுத்தினார்‌. கொள்கை அளவில்‌, விவாகரத்துச்‌ செய்யப்பட்ட பெண்‌ 
இன்னமும்‌ தனது கணவரின்‌ மனைவியாகவே இருக்கிறாள்‌, மற்றும்‌ தமது 
மனைவியை விவாகரத்துச்‌ செய்யும்‌ மனிதர்‌, அவள்‌ மீண்டும்‌ திருமணம்‌ 
செய்துகொள்ளுவாள்‌ என்ற யூகத்தினால்‌, அவளை ஒரு விபசாரி ஆக்குறொர்‌. 
விவாகரத்துப்‌ பெற்ற பெண்ணைத்திருமணம்‌ செய்துகொள்ளும்‌ 
மனிதர்‌ அவளது விபசாரத்தில்‌ பங்கேற்று அவர்தாமே அந்தக்‌ குற்றத்தைச்‌ 
செய்கிறார்‌, ஏனெனில்‌ - சட்டப்பூர்வமாக இல்லாவிட்டாலும்‌ - 
கொள்கையளவில்‌, விவாகரத்துப்‌ பெற்ற பெண்‌ இன்னமும்‌ தமது முதல்‌ 
கணவருடன்‌ திருமணம்‌ ஆனவளாகவே இருக்கிறாள்‌.” 


இப்படிப்பட்ட விஷயங்களில்‌, விவாக ரத்துப்‌ பெற்ற பெண்‌, முதல்‌ நூற்றாண்டுக்‌ 
காலத்தில்‌ தனது கலாச்சாரத்தில்‌ தனித்திருந்து வாழுதல்‌ என்பது மிகவும்‌ 
கடினமானதாக இருந்தது என்பதால்‌, அவள்‌ மறுதிருமணம்‌ செய்துகொள்வாள்‌ 
என்று இயேசு யூதித்தார்‌. 

இருப்பினும்‌ பொதுவான விதிக்கு இயேசு பின்வரும்‌ விதிவிலக்கைத்‌ 
தந்தார்‌: “வேசித்தனஞ்செய்ததினிமித்த மேயின்றி”” (காண்க 19:9). 
இவ்விடத்தில்‌ ஆங்கில வேதாகமத்தில்‌ “யாhக5ரiீy” என்றுள்ளது, இது 
ஹorneia என்ற கிரேக்க வார்த்தையில்‌ இருந்து வந்துள்ளது, இவ்வார்த்தை 
“வேசித்தனம்‌” என்றும்‌ (KJV) “திருமணவாழ்வில்‌ உண்மையற்ற தன்மை”? 
என்றும்‌ (NIV) மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. இந்த சந்தர்ப்பப்பொருளில்‌, 
இச்சொற்றொடர்‌, சட்டவிரோதமான பாலுறவின்‌ எல்லா வகைகளையும்‌ 
உள்ளடக்கும்‌ விரிவான குடையாகப்‌ பயன்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது. ஒரு மனிதரின்‌ 





மனைவி விபசாரம்‌ செய்திருந்தால்‌, அவளை விவாகரத்துச்‌ செய்வதால்‌ 
அந்த மனிதர்‌ குற்றப்படமாட்டார்‌ என்பதே கருத்தாக உள்ளது. இந்த விதி 
விலக்குக்‌ கூறு, மனிதர்கள்‌ உண்மையற்ற தங்கள்‌ மனைவியரை விவாகரத்துச்‌ 
செய்ய அனுமதித்தது, ஆனால்‌ அவ்வாறு செய்யும்படி அவர்களுக்கு 
கட்டளையிடவில்லை. ஒருவேளை, பெண்ணின்‌ மனந்திரும்புதலும்‌ அத்துடன்‌ 
இணைந்த அம்மனிகரின்‌ மன்னிப்பும்‌, திருமண வாழ்வை மீளக்கட்டுவித்தலுக்கு 
வழிநடத்தக்‌ கூடும்‌. இதற்கு நேர்மாறாக, ரபீத்துவச்‌ சட்டத்தின்படி, ஒரு 
மனிதர்‌ தூய்மையற்ற தமது மனைவியை, அவள்‌ அசுத்தமானவள்‌ என்று 
கருதப்பட்டதால்‌, விவாகரத்துச்‌ செய்தே ஆக வேண்டியிருந்தது.” 

இவ்வசனத்திலும்‌ இதன்‌ இணைவசனங்களிலும்‌ (19:1-12; மாற்கு 10:1-12; 
லூக்கா 16:18), இயேசு விவாகரத்திற்கு எதிராகப்‌ போதித்தார்‌. இருப்பினும்‌, 
1 கொரிந்தியர்‌ 7ல்‌ பவுலினால்‌ விளக்கமாக உரைக்கப்பட்ட சில விபரங்களை, 
இயேசு வெளிப்படையாகக்‌ கலந்துரையாடவோ அல்லது தெளிவுபடுத்தவோ 
இல்லை. 
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ஆணையிடுதல்கள்‌ பற்றி (5:33-37) 


ட்‌ அன்றியும்‌ பொய்யாணையிடாமல்‌, உன்‌ ஆணைகளைக்‌ கர்த்தார்‌ 
முன்னிலையாய்ச்‌ செலுத்துவாயாக” என்று பூர்வத்தாருக்கு 
உரைக்கப்பட்ட தென்று கேள்விப்பட்டிருக்கிறீர்கள்‌. “நான்‌ உங்களுக்குச்‌ 
சொல்லுகிறேன்‌; பரிச்சேதம்‌ சத்தியம்பண்ணவேண்டாம்‌; வானத்தின்பேரில்‌ 
சத்தியம்பண்ணவேண்டாம்‌, அது தேவனுடைய சிங்காசனம்‌. பூமியின்பேரி லும்‌ 
சத்தியம்பண்ணவேண்டாம்‌, அது அவருடைய பாதபடி; எருசலேமின்பேரிலும்‌ 
சத்தியம்பண்ணவேண்டாம்‌, அது மகாராஜாவினுடைய நகரம்‌. “உன்‌ 
சிரசின்பேரிலும்‌ சத்தியம்பண்ணவேண்டாம்‌, அதின்‌ ஒரு மயிரையாவது 
வெண்மையாகவும்‌ கறுப்பாக்கவும்‌ உன்னால்‌ கூடாதே. 2”உள்ளதை 
உள்ளதென்றும்‌, “இல்லதை இல்லதென்றும்‌” சொல்லுங்கள்‌; இதற்கு மிஞ்சினது 
திமையினால்‌ உண்டாயிருக்கும்‌.” 


வசனம்‌ 33. ஆணையிடுதல்‌ பற்றிய இந்தப்‌ போதனையை இயேசு, 
21ம்‌ வசனத்தில்‌ காணப்படும்‌ முழுமையான விதிமுறைகளுடன்‌ 
அறிமுகப்படுத்தினார்‌: “... என்று பூர்வத்தாருக்கு உரைக்கப்பட்ட தென்று 
கேள்விப்பட்டிருக்கிறீர்கள்‌.” பழைய ஏற்பாட்டின்‌ குறிப்பிட்ட வசனப்பகுதியில்‌ 
இருந்து மேற்கோள்‌ காண்பிப்பதற்குப்‌ பதிலாக அவர்‌, அதன்‌ போதனையைப்‌ 
பின்வரும்‌ தலைப்பின்கீழ்‌ தொகுத்துரைத்தார்‌: “ பொய்யாணையிடாமல்‌, 
உன்‌ ஆணைகளைக்‌ கர்த்தர்‌ முன்னிலையாய்ச்‌ செலுத்துவாயாக.” ” எல்லாப்‌ 
பொருத்தனைகளையும்‌ ஆணைகளையும்‌ அல்ல, ஆனால்‌ பொய்யான 
பொருத்தனைகள்‌ மற்றும்‌ ஆணைகளையே நியாயப்பிரமாணம்‌ 
கண்டனம்‌ செய்தது. உண்மையில்‌ அது (நியாயப்பிரமாணம்‌) குறிப்பிட்ட 
சூழ்நிலைகளின்கழ்‌ ஆணையிடுதல்களை கேட்டுக்கொண்டது (யாத்திராகமம்‌ 
22:10-13; எண்ணாகமம்‌ 5:16-22). மற்றும்‌ அது, மக்கள்‌ தங்கள்‌ ஆணையிடுதல்‌ 
களை, புறதெய்வங்களின்‌ பெயரால்‌ இடுவதற்கு மாறாக, தேவனுடைய 
நாமத்தில்‌ இடும்படி கட்டளையிட்டது (உபாகமம்‌ 6:13, 14; 10:20). இருப்பினும்‌ 
நியாயப்பிரமாணம்‌ தேவனுடைய நாமத்தை வீணாக உச்சரிப்பதற்குச்‌ சமமான, 





பொய்யான பொருத்தனைகள்‌ மற்றும்‌ ஆணைகளை இடுதலின்‌ பயங்கரமான 
விளைவுகளை அறிவித்தது (யாத்திராகமம்‌ 20:7, 16; லேவியராகமம்‌ 19:11, 12; 
எண்ணாகமம்‌ 30:2; உபாகமம்‌ 5:11; 19:15-20; 23:21-23). 

வசனங்கள்‌ 34, 35. மீண்டும்‌ ஒருமுறை இயேசு. ஒருவேளை உயர்வுநவிற்சி 
அணியின்‌ அளவுடன்‌, ஆணையிடுதல்கள்‌ யாவற்றையும்‌ தடை செய்தார்‌: “நான்‌ 
உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌; பரிச்சேதம்‌ சத்தியம்பண்ணவேண்டாம்‌. ” 
இயேசுவின்‌ நாட்களில்‌ இருந்த யூதர்கள்‌, தேவனுடைய நாமத்தைப்‌ 
பயன்படுத்துவதைத்‌ தவிர்த்தனர்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ வானம்‌, பூமி, எருசலேம்‌, 
தேவாலயம்‌, தேவாலயத்தில்‌ இருந்த பொன்‌, பலிபீடம்‌, பலிபீடத்தின்‌ 
மேலிருந்த பலி, பலிபீடத்‌ தட்டுமுட்டு ஜாமான்கள்‌ மற்றும்‌ இப்படிப்பட்ட 
பிறவற்றின்‌ மீது சத்தியம்‌ செய்வார்கள்‌.” இருப்பினும்‌, இந்த ஆணையிடுதல்கள்‌ 
யாவற்றையும்‌ காத்துக்கொள்ளும்படி தாங்கள்‌ கட்டாயப்படுத்தப்‌ பட்டதாக 
அவர்கள்‌ நம்பவில்லை. மத்தேயு 23:16-22ன்‌ படி, தேவாலயத்தில்‌ உள்ள 
பொன்னின்மீதோ அல்லது பலிபீடத்தின்‌ மேல்‌ இருந்த பலியின்மீதோ ஒருவர்‌ 
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ஆணையிட்டால்‌, அவர்‌ அதற்குக்‌ கடமைப்பட்டவராக இருக்கிறார்‌ என்றும்‌, 
ஆனால்‌ தேவாலயத்தின்மீதோ அல்லது பலிபீடத்தின்மீதோ ஆணையிட்டால்‌ 
அதற்குக்‌ கடமைப்பட்டவராக இருப்பதில்லை என்றும்‌ யூதர்கள்‌ நம்பினர்‌. 
ஒருவர்‌ வானத்தின்மீது மற்றும்‌ பூமியின்மீது ஆணையிட்டால்‌, அவற்றில்‌ 
இருந்து அவர்‌ விதிவிலக்கு அளிக்கப்படுகிறார்‌, ஆனால்‌ தேவன்மீது 
(“அதோனாய்‌,” “யாவே” அல்லது “சர்வ வல்லவர்‌” என்பதைப்‌ பயன்படுத்தி) 
அல்லது தேவனுக்கு (“இரக்கமும்‌ கிருபையும்‌ உள்ளவர்‌” என்பது போன்ற) 
மங்கல வழக்குச்‌ சொற்களைப்‌ பயன்படுத்தி ஆணையிட்டால்‌, அதற்குக்‌ 





கட்டப்பட்டிருக்கிறார்‌ என்று மிஷ்னாவில்‌ கூறப்பட்டுள்ளது.” 

இப்படிப்பட்ட நடக்கைகளின்‌ மாய்மாலத்தை, இயேசு பழித்துரைத்து, 
எல்லா அணைகளும்‌ கட்டுப்படுத்துபவையாக இருந்தன என்று 
உறுதிப்படுத்தினார்‌. யூதர்கள்‌ எப்போதுமே தேவனுடைய நாமத்தில்‌ 
ஆணையிடுவதில்லை என்றிருக்கையில்‌, அவருடன்‌ உடனடித்‌ தொடர்பு 
கொண்டிருந்த பொருள்களின்‌ மீது அவர்கள்‌ ஆணையிட்டனர்‌. “வானம்‌” 
தேவனுடைய அரியணையாக உள்ளது, மற்றும்‌ “பூமி” அவரது கால்மனையாக 
உள்ளது (ஏசாயா 66:1). மேலும்‌, “எருசலேம்‌” என்பது மகாராஜாவின்‌ 
நகரமாக உள்ளது (சங்கீதம்‌ 48:2), மற்றும்‌ “தேவாலயம்‌” என்பது 
அவரது வாசஸ்தலமாக உள்ளது (23:21). அவர்கள்‌ தங்கள்‌ ஆணைகளை 
முறிப்பதின்‌ மூலமாக, உண்மையில்‌ மறைமுகமாகத்‌ தேவனுடைய நாமத்தை 
மாசுபடுத்தினர்‌. 

வசனம்‌ 36. (வானம்‌, பூமி, எருசலேம்‌ என்ற) இறங்குவரிசை 
முறைமையானது, தனித்தனி நபருடன்‌ முடிவடைகிறது: “உன்‌ சிரசின்பேரிலும்‌ 
சத்தியம்பண்ணவேண்டாம்‌. ” “உங்கள்‌ தலையின்‌ வாழ்வினால்‌” ஒரு ஆணையை 
மேற்கொள்ளுதல்‌ பற்றி மிஷ்னா குறிப்பிடுகிறது, மற்றும்‌ அதற்கு மாறாகப்‌ 
பேச முடியுமா இல்லையா என்பது பற்றி ரபீக்கள்‌ விவாதித்தனர்‌. மனிதரின்‌ 
பலவீனத்தினாலேயே இப்படிப்பட்ட ஆணையிடுதல்கள்‌ உண்டாகின்றன 
என்று இயேசு குறிப்பிட்டார்‌: “உங்கள்‌ தலைமுடியில்‌ ஒன்றையாவது 
வெள்ளையாக்கவோ அல்லது கறுப்பாக்கவோ உங்களால்‌ முடியாதே.” இதற்கு 
நேர்மாறாக, ஒரு நபரின்‌ தலையில்‌ உள்ள முடிகளின்‌ எண்ணிக்கையைக்கூட 
அறிந்துள்ள தேவன்‌, மனிதகுலத்தின்மீது இராஜரீகமான கட்டுப்பாட்டைப்‌ 
பற்றிக்கொண்டுள்ளார்‌ (10:30). 

வசனம்‌ 37. இயேசு தமது சீஷர்களுக்கு, “ “உள்ளதை உள்ளதென்றும்‌” 
“இல்லதை இல்லதென்றும்‌ சொல்லுங்கள்‌” ” என்று புத்திகூறினார்‌. NIV 
வேதாகமத்தில்‌, “உங்கள்‌ ஆம்‌” என்பது “ஆம்‌” என்றும்‌ உங்கள்‌ இல்லை” என்பது 
“இல்லை” என்றும்‌ மாத்திரம்‌ இருக்கட்டும்‌” என்றுள்ளது. எளிமையாகவும்‌ 
உண்மைநிறைந்த வகையிலும்‌ பதில்கூறும்படி தமது சீஷர்களுக்கு இயேசு 
அறிவுறுத்தினார்‌ (காண்க 2 கொரிந்தியர்‌ 1:17-24; யாக்கோபு 5:12). தனிநபர்‌ 
ஒருவார்‌ எப்போதுமே உண்மை கூறுகிறார்‌ என்றால்‌, ஆணையிடுதல்கள்‌ 
அவசியமற்றவை ஆகின்றன. 

பொருத்தனைகள்‌ மற்றும்‌ ஆணையிடுதல்கள்‌ பற்றிய இயேசுவின்‌ 
எண்ணப்போக்கு, எஸ்ஸென்ஸ்கள்‌ என்ற பிரிவினரால்‌ படகிர்ந்துகொள்ளப்‌ 
பட்டது. அவர்களைக்‌ குறித்து யோசிப்பஸ்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 
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அவர்கள்‌ விதிமுறைகளுக்குக்‌ கட்டுப்பட்டு நடப்பதில்‌ மேலோங்கி 
இருந்தனர்‌, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ சமாதானத்தின்‌ ஊழியர்களாக 
இருந்தனர்‌; அவர்கள்‌ கூற்றுக்களும்‌ கூட, ஆணையிடுதலைக்‌ காட்டிலும்‌ 
உறுதியானவையாக இருந்தன; ஆனால்‌ சாபம்‌ இடுதல்‌ என்பது அவர்களால்‌ 
தவிர்க்கப்‌ பட்டிருந்தது, மற்றும்‌ அதை அவர்கள்‌, பொய்ச்சாட்சி கூறுவதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ மிகவும்‌ மோசமானதாக மதித்தனர்‌, ஏனெனில்‌ தேவன்‌ 
[நாமத்தினால்‌ ஆணையிடுதல்‌] இன்றி நம்ப இயலாதிருக்றெவர்‌ ஏற்கனவே 


கண்டனம்‌ பண்ணப்பட்டார்‌ என்று அவர்கள்‌ கூறுகன்றனர்‌.”? 


இருப்பினும்‌, எஸ்ஸென்ஸ்‌ பிரிவிற்குள்‌ அனுமதிக்கப்பட்டவர்கள்‌, 
“தேவன்மீது பயபக்தி” மற்றும்‌ “மனிதர்களிடத்தில்‌ நியாயம்‌ செய்தல்‌” 
ஆகியவற்றைக்‌ குறித்து “மாபெரும்‌ ஆணையிடுதல்கள்‌”” ஏற்படுத்தும்படி 
கேட்டுக்கொள்ளப்பட்டனர்‌.”? 

இயேசு, “இதற்கு [எளிமையான “ஆம்‌” அல்லது “இல்லை” என்பதற்கு] 
அப்பாற்பட்டது தீமையினால்‌ உண்டாயிருக்கும்‌” என்று கூறினார்‌. “தமை” 
என்ற கிரேக்க பெயர்‌ உரிச்சொல்‌, “தீமையான ஒருவன்‌” என்ற வகையிலும்‌ 
உறுதியாகப்‌ புரிந்துகொள்ளப்பட முடியும்‌ (5:37; 6:18; 13:19, 38). யூதர்கள்‌ 
தங்கள்‌ ஆணையிடுதல்களில்‌ வஞ்சித்தல்‌ என்பது “பொய்க்குப்‌ பிதாவாயிருக்கிற” 
(யோவான்‌ 8:44) பிசாசானவனிடம்‌ இருந்து வந்தது. இயேசுவின்‌ சீஷர்கள்‌ 
பிதாவின்‌ நேர்மைத்‌ தன்மையைப்‌ போலச்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று இயேசு 
விரும்பினார்‌ (5:48). மற்றும்‌ அவர்கள்‌, “சத்தியம்‌” என்று விவரிக்கப்பட்ட 
(யோவான்‌ 14:6) இயேசுவைப்‌ பின்பற்ற வேண்டும்‌, “அவரது வாயில்‌ வஞ்சனை 
எதுவும்‌ காணப்படவில்லை” (1 பேதுரு 2:22). 

குறிப்பிட்ட விதி என்பதற்கு மாறாக, ஆணையிடுதல்களை இயேசு 
பொதுவாகவே தடைசெய்தாரா? 5:34, 37ல்‌, இயேசுவின்‌ கூற்றுக்கள்‌, அவரது 
உரையைக்‌ கேட்டவர்கள்‌ மீது செயல்தாக்கத்தை ஏற்படுத்தும்படிக்கு, உயர்வு 
நவிற்சியாக இருக்க வேண்டும்‌. கிறிஸ்துவை ஒரு ஆணையிடுதலின்கழ்‌ 
(“ஜீவனுள்ள தேவன்மேல்‌ உன்னை ஆணையிட்டுக்‌ கேட்கிறேன்‌”; 26:68, 
64) கேட்ட பிரதான ஆசாரியருக்கு, கிறிஸ்து பதில்‌ அளித்தார்‌ என்று 
சுட்டிக்காண்பிக்கப்பட்டுள்ளகே. ஏவுதல்‌ பெற்ற பவுலின்‌ நிருபங்களில்‌, 
உண்மைநிறைந்த ஆணையிடுதல்கள்‌ காணப்படுகின்றன (ரோமர்‌ 1:9; 
1 கொரிந்தியர்‌ 15:31; 2 கொரிந்தியர்‌ 1:23; கலாத்தியர்‌ 1:20; பிலிப்பியர்‌ 1:8; 
1 தெசலோனிக்கேயர்‌ 5:27). எபிரெயருக்கு நிருபத்தை எழுதியவர்‌, தேவன்‌ ஒரு 
ஆணையினால்‌ உறுதிப்படுத்தினார்‌ என்றுகூட உரைத்தார்‌ (எபிரெயர்‌ 6:17, 
18). 








பழிவாங்குதல்‌ பற்றி (5:38-42) 
“கண்ணுக்குக்‌ கண்‌, பல்லுக்குப்‌ பல்‌ என்று, உரைக்கப்பட்ட தைக்‌ 
கேள்விப்பட்டிருக்கிறீர்கள்‌. நான்‌ உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌; தீமையோடு 
எதிர்த்து நிற்கவேண்டாம்‌; ஒருவன்‌ உன்னை வலது கன்னத்தில்‌ அறைந்தால்‌, அவனுக்கு 
மறுகன்னத்தையும்‌ திருப்பிக்கொடு. “உன்னோடு வழக்காடி உன்‌ வஸ்திரத்தை 
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எடுத்துக்கொள்ள வேண்டுமென்றிருக்கிறவனுக்கு உன்‌ அங்கியையும்‌ விட்டுவிடு, 
“ஒருவன்‌ உன்னை ஒரு மைல்‌ தூரம்வரப்‌ பலவந்தம்பண்ணினால்‌, அவனோடு 
இரண்டு மைல்‌ தூரம்‌ போ. “2உன்னிடத்தில்‌ கேட்றெவனுக்குக்‌ கொடு, உன்னிடத்தில்‌ 
கடன்வாங்க விரும்புகிறவனுக்கு முகங்கோணாதே.” 


வசனம்‌ 38. இயேசுவினால்‌ இவ்விடத்தில்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட - 
“கண்ணுக்குக்‌ கண்‌, பல்லுக்குப்‌ பல்‌” என்ற - மேற்கோள்‌, பழைய ஏற்பாட்டில்‌ 
இருந்து வருகிறது (யாத்திராகமம்‌ 21:24; லேவியராகமம்‌ 24:20; உபாகமம்‌ 
19:21). இது அடிக்கடி, /2 (4/05 அல்லது எதிர்த்துத்‌ தாக்குதலின்‌ பிரமாணம்‌ 
என்று குறிப்பிடப்‌ பட்டுள்ளது. பழைய பாபிலோனிய இராஜ்யத்தின்‌ (. கி.மு. 
1800) புகழ்பெற்ற அரசராக இருந்த, ஹம்முரபியின்‌”” சட்டக்கோட்பாட்டில்‌ 
இவ்வகையான சட்டமுறைமை முதன்முதலாகப்‌ பதிவு செய்யப்பட்டிருந்தது. 
முதலில்‌ இது காட்டுமிராண்டித்‌ தனமானதாகவும்‌ கொடூரமானதாகவும்‌ 
காணப்பட்டிருக்கையில்‌, உண்மையில்‌ இது இரக்கத்தின்‌ சட்டமாகவே 
இருந்தது. முதலாவது இது, கொடுக்கப்பட வேண்டிய தண்டனையைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிகமான தண்டனை தருவதில்‌ இருந்து ஒரு நபரைத்‌ தடுத்தது. 
இரண்டாவது இது, அலைந்து திரியும்‌ விழிப்பாளர்கள்‌, தகுதியானதென்று 
தாங்கள்‌ கருதும்‌ எந்த தண்டனையையும்‌ தந்து “நீதியை” நிலைநாட்டுவதில்‌ 
இருந்து அவர்களைத்‌ தவிர்த்தது (லேவியராகமம்‌ 19:18; நீதிமொழிகள்‌ 20:22; 
24:29). மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்தில்‌, உரியவகையில்‌ தண்டித்தல்‌ 
என்பது சட்டநடவடிக்கையைச்‌ செயல்படுத்தும்‌ நிர்வாகத்துடன்‌ மாத்திரம்‌ 








கட்டுப்படுத்தப்‌ பட்டிருந்தது. தக்க வகையிலான சட்டப்‌ பாதுகாப்புகளுடன்‌, 
முடிவுகள்‌ வெளியரங்கமாகத்‌ தரவழைக்கப்பட்டன (உபாகமம்‌ 19:15-21). ஒரு 
நபரைத்‌ தீர்ப்புக்குள்ளாக்குவதற்கு முன்னர்‌, குறைந்தபட்சம்‌ இரண்டு சாட்சிகள்‌, 
இசைவிணக்கமாக சாட்சியம்‌ கூறவேண்டும்‌ என்று நியாயப்பிரமாணம்‌ 
கேட்டுக்கொண்டது (உபாகமம்‌ 17:6). மூன்றாவது, இப்படிப்பட்ட சட்டங்கள்‌, 
குற்றத்திற்குத்‌ தண்டனையை அனுமதித்தன. 

மனிதருடைய நன்மைக்காகத்‌ தேவன்‌ அர்த்தப்படுத்தியதில்‌ சிலவற்றை, 
வேதபாரகரும்‌ பரிசேயரும்‌ எடுத்து அதைத்‌ தீமையானதாக ஆக்கினர்‌. 
நியாயப்பிரமாணத்தைப்‌ பாதுகாப்பதற்காகப்‌ பயன்படுத்துவதற்குப்‌ 
பதிலாக அவர்கள்‌ தங்கள்‌ விரோதிகளுக்கு எதிராகத்‌ திருப்பித்‌ தாக்குதலை 
நியாயப்படுத்துவதற்காக அதை நியாயப்பிரமாணத்தை பிறழ்வு படுத்தினர்‌. 
இந்தப்‌ பிறழ்வுத்தன்மை, பழிவாங்க நாடும்‌ மனிதரின்‌ இயல்பான விருப்பத்தைத்‌ 
தூண்டிவிட்டது. தேவன்‌ கொலைத்தண்டனைக்கு உட்படுத்துவார்கள்‌. இயேசு, 
இந்த நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ பிறழ்வுத்தன்மையைக்‌ கையாண்டதுடன்‌, 
தேவனுடைய தோற்றகால விருப்பநோக்கத்தின்‌ ஆவிக்குரிய அம்சத்தையும்‌ 
காண்பித்தார்‌. அவர்‌ தமது சீஷர்களுக்கு, பழிவாங்குதலுக்கான இயல்பான 
விருப்பத்தை எதிர்த்து நிற்கும்படியும்‌ “தீமையை நன்மையினாலே 
வெல்லும்படியும்‌” (காண்க ரோமர்‌ 12:21) போதித்தார்‌. பழிவாங்குதல்‌ என்பது 
தேவனுடைய வேலையாக உள்ளது (ரோமர்‌ 12:19; எபிரெயர்‌ 10:30). 

கிறிஸ்துவின்‌ காலத்தில்‌, இந்தப்பிரமாணம்‌ நேரடியாக அரிதாகவே 
நடைமுறைப்பட்டிருந்தது. மக்கள்‌ மற்றவர்களின்‌ பற்களை உடைக்கவோ 





அல்லது அவர்களின்‌ கண்களைப்‌ பிடுங்கவோ இல்லை. ஒரு கண்‌ அல்லது 
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பல்லின்‌ மதிப்பை ஒரு நியாயாதிபதி தீர்மானித்து, பேரம்பேசப்பட்ட 
தொகை ஒன்று வேலைக்கு உதவிற்று. ஒரு கண்‌ என்பது ஒரு ஆண்டு அல்லது 
அதற்கு சற்று அதிகமான நாட்களுக்கான கூலிக்குச்‌ சமமாக மதிக்கப்பட்டது, 
மற்றும்‌ ஒரு பல்‌ என்பது ஒரு சில படிகள்‌ கோதுமைக்குச்‌ சமமானதாக 
மதிக்கப்பட்டது. சேதங்கள்‌ மதிப்பிடப்பட்டு தொகையாக அளிக்கப்படும்‌ 
நவீனகால நீதிமன்றங்களில்‌, தனிப்பட்ட காயங்கள்‌ கையாளப்படும்‌ அதே 
வழிபோன்றதாகவே இது இருந்தது. இருப்பினும்‌ பல விஷயங்களில்‌, மக்கள்‌ 
இயேசு தடைசெய்த அதே விஷயத்தைச்‌ செய்வதற்காக, சட்ட முறைமையைத்‌ 





தவறாகப்‌ பயன்படுத்தினர்‌: உரிய வகையில்‌ தண்டிக்கும்‌ முறைமை என்பது 
பழிவாங்கும்‌ வகையில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டது. காயத்திற்கு நியாயமான 
இழப்பீட்டைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்வதற்குப்‌ பதிலாக மக்கள்‌, பழிவாங்க நாடினர்‌ 
அல்லது நியாயமானது எதுவோ அகைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமான இழப்பீட்டைக்‌ 
கேட்டனர்‌. மக்கள்‌ சமமாகப்‌ பெறுவதிலும்‌ நீதிநிலை சார்ந்த ஊதியம்‌ 
பெறுதலிலும்‌ முதலாளித்துவத்தை கைக்கொண்டனர்‌. 

வசனம்‌ 39. “தீமையோடு எதிர்த்து நிற்கவேண்டாம்‌” என்ற இயேசுவின்‌ 
கட்டளை, “நீதியை நாடாது இருங்கள்‌” என்பதற்குச்‌ சமமானதாக இருப்பதில்லை. 
இந்தக்‌ கூற்று, அவரது தோற்றகாலக்‌ குறிப்புரைகளின்‌ சந்தர்ப்பப்‌ பொருளுக்கு 
எதிராக ஆழ்ந்து சிந்திக்கப்பட வேண்டும்‌. “எதிர்த்தல்‌” என்பதற்கான கிரேக்க 





வார்த்தை, பொல்லாத நபரால்‌ சீஷர்களுக்குச்‌ செய்யப்பட்ட தீமைக்கு அவர்கள்‌ 
எதிர்த்து நிற்பதைக்‌ குறிக்கிறது. இயேசுவின்‌ அறிவுறுத்துதல்கள்‌, தனிப்பட்ட 
புண்படுதல்களைக்‌ கையாள்வது எவ்வாறு என்பதையும்‌, பழிவாங்குதல்‌, 





உள்பகை மற்றும்‌ மனக்கசப்பு ஆகியவற்றைக்‌ கையாள்வது எவ்வாறு 
என்பதையும்‌ உரைக்கின்றன. அவர்‌ தாமே பல சந்தர்ப்பங்களில்‌ செய்தபடி 
(21:12; யோவான்‌ 2:15), அநீதிக்கு எதிராக நாம்‌ பேசக்கூடாது என்று அவார்‌ 
அர்த்தப்படுத்தவில்லை என்பது நிச்சயம்‌. “பிசாசுக்கு எதிர்த்து நில்லுங்கள்‌” என்று 
யாக்கோபு கூறினார்‌ (யாக்கோபு 4:7); ஆகையால்‌, அவன்‌ தொடங்கிவைத்த 
தீமையை எதிர்த்து நிற்குதல்‌ என்ற, செயலை நாம்‌ செய்ய வேண்டும்‌ (6:13; 
ரோமர்‌ 12:9; 1 தெசலோனிக்கேயர்‌ 5:22; 2 தீமோத்தேயு 4:18). ஜான்‌ மெக்‌ 
ஆர்தர்‌, 11., அவர்கள்‌, இமையை எதிர்த்து நிற்குதல்‌ என்பது கிறிஸ்துவைப்‌ 
பின்பற்றுபவருக்கு உரிமைக்‌ கட்டளையாக உள்ளது என்று கருதினார்‌: 


தீமையை எதிர்க்காது இருத்தல்‌ என்பது நியாயமானதல்ல அது 
இரக்கமானதும்‌ அல்ல. அது ஒன்றும்‌ அறியாதவர்களைப்‌ பாதுகாக்கத்‌ 
குவறுகிறது மற்றும்‌ பொல்லாதவர்கள்‌ தங்கள்‌ தீமையில்‌ நிலைத்து 
இருக்கும்படி ஊக்குவிக்கும்‌ செயல்விளைவைக்‌ கொண்டுள்ளது. 
இருப்பினும்‌ தீமையைத்‌ தக்கவகையில்‌ எதிர்த்து நிற்குதல்‌ என்பது 
நியாயமானதாக இருப்பது மட்டுமின்றி, அது பயனுள்ளதாகவும்‌ இருக்கிறது ... 

நியாயத்திற்கான தேவனுடைய தரஅளவையைத்‌ தாழ்த்துதல்‌ என்பது, 
நீதிக்கான தேவனுடைய தர அளவையைத்‌ தாழ்த்துகுல்‌ என்பது, நீதிக்கான 
தேவனுடைய தர அளவையைத்‌ தாழ்த்துதலாக உள்ளது - இந்த நீதியை 
அப்புறப்படுத்தவோ அல்லது குறைத்துப்போடவோ அல்ல, ஆனால்‌ இதை 
நிறைவேற்றவும்‌ கெளிவுபடுத்தவுமே இயேசு வந்தார்‌.” 
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தனிப்பட்ட வகையில்‌ எதிர்த்துத்‌ தாக்குதலுக்கு எதிராக அடிப்படைக்‌ 
கொள்கையை இயேசு அமைத்தபின்பு, தவறாக நடத்தப்படுதலை விவரிப்பதற்கு 
அவர்‌ ஐந்து நிகழ்வுகளை விவரித்தார்‌. இவற்றில்‌ முதலாவது, உடல்ரீதியான 
தாக்குதலின்‌ செயலை உள்ளடக்கிற்று: “ஒருவன்‌ உன்னை வலது கன்னத்தில்‌ 
அறைந்தால்‌, அவனுக்கு மறுகன்னத்தையும்‌ திருப்பிக்கொடு.” கைமுட்டுயினால்‌ 
ஒருவரின்‌ முகத்தில்‌ வலுவாக அடித்தல்‌ பற்றி இங்கு அவர்‌ குறிப்பிடவில்லை; 
மாறாக அவர்‌, யாரேனும்‌ ஒருவரின்‌ முகத்தில்‌ கையின்‌ பின்புறத்தினால்‌ 
மெதுவாக அடித்தல்‌ பற்றி அவர்‌ இங்கு பேசினார்‌. அதை யூதர்கள்‌ மிகப்பெரிய 
அவமானமாகக்‌ கருதினர்‌ (காண்க யோபு 16:10; புலம்பல்‌ 3:30; மத்தேயு 26:67, 68; 





மாற்கு 14:65; யோவான்‌ 18:22; 2 கொரிந்தியர்‌ 11:20). முகத்தில்‌ அறைதல்‌ என்பது 
நிச்சயமாகவே, அற்பமாகக்‌ கருதுதலாகவும்‌ கனவீனப்படுத்துதலாகவும்‌ உள்ளது. 
யாரேனும்‌ ஒருவரின்‌ உள்ளங்கை அல்லது கைமுட்டியால்‌ தாக்கப்பட்ட வரைக்‌ 
காட்டிலும்‌, புறங்கையால்‌ முகத்தில்‌ அடிக்கப்பட்ட வருக்கு இருமடங்கு 
இழப்பீடு தரப்பட வேண்டும்‌ என்று யூதருடைய நியாயப்பிரமாணம்‌ கட்டளை 
வகுத்தது.“ 

முகத்தில்‌ அடிக்கப்படுதல்‌ என்ற வகையில்‌அவமானப்படுத்தப்‌ 
பட்டமையை எதிர்த்துத்‌ தாக்குதலுக்குப்‌ பதிலாக, இன்னொரு கன்னத்தையும்‌ 
திருப்பிக்‌ காட்டும்படி இயேசு கூறினார்‌. அடிக்கப்பட்டால்‌ திருப்பி அடித்தல்‌ 
என்பது இயல்பான பதில்செயலாக இருக்கும்‌ என்றாலும்‌, இதற்கு எதிராகச்‌ 
செய்யும்படி இயேசு அறிவுறுத்தினார்‌. இந்த பதில்செயல்‌, அவர்‌ தம்மைப்‌ 
பின்பற்றுபவர்களுக்கு ஏற்கனவே பரிந்துரைத்திருந்த சாந்தமும்‌ தாழ்மையும்‌ உள்ள 
ஆவியைக்‌ காத்துக்கொள்வதாக உள்ளது. இன்னொரு கன்னத்தையும்‌ திருப்பிக்‌ 
காட்டுதல்‌ என்பது, ஒன்றுமறியாத, பெருந்தன்மையான எண்ணப்போக்கைச்‌ 
செயல்விளக்கப்படுத்துறெது. தாக்கப்படும்போது அல்லது அவமானப்படுத்தப்‌ 
படும்போது, பதிலுக்குத்‌ தாக்காது இருந்தலினால்‌, குணத்தின்‌ கண்ணியமும்‌ 
பலமும்‌ செயல்விளக்கப்படுத்தப்படுகின்றன. தவறாக நடத்தபடுகலுக்கு தயவான 
இயல்புடன்‌ நாம்‌ பதில்செய்யும்போது, குற்றம்‌ இழைத்தவரின்‌ தலையில்‌ நாம்‌ 
“அக்கினித்தழலை” குவிக்கிறோம்‌ என்று பவுல்‌ கூறினார்‌ (ரோமர்‌ 12:20). 
அதாவது, தவறாக நடத்தப்படுதலுக்கு நாம்‌ இவ்வாறு பதில்‌ செய்யும்போது, 
குற்றம்‌ இழைத்தவர்‌ வெட்கத்தினால்‌ பற்றியெரிய வேண்டும்‌ - மற்றும்‌ அவர்‌ 
தமது பொல்லாத செயல்களில்‌ இருந்து மனந்திரும்பவும்கூடும்‌. 

வசனம்‌ 40. இயேசுவின்‌ இரண்டாவது விவரிப்பு, பிரதிவாதியின்‌ 
உடையை எடுத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌ என்ற வாதியின்‌ முயற்சியாக, அவர்‌ 
நீதிமன்றத்தில்‌ வழக்குத்‌ தொடுத்தலைச்‌ சித்தரிக்கிறது: “உன்னோடு வழக்காடி 
உன்‌ வஸ்திரத்தை எடுத்துக்கொள்ளவேண்டுமென்றிருக்கிறவனுக்கு உன்‌ 
அங்கியையும்‌ விட்டுவிடு.” பிரதிவாதியிடம்‌ போதுமான நிதிநிலை ஆதாரங்கள்‌ 
இல்லாதிருந்தால்‌, அவர்‌ பட்ட கடன்‌, அவரது உடைகளின்‌ மூலமாகப்‌ 
பாதுகாக்கப்படவோ அல்லது அடைக்கப்படவோ முடிந்திருந்தது. இயேசு 
இங்கு உயர்வு நவிற்சி அணியைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌ என்பது உறுதி, ஏனெனில்‌ 
“வஸ்திரம்‌” மற்றும்‌ “அங்கி” ஆகிய இரண்டையும்‌ விட்டுவிடும்‌ மனிகர்‌ 
ஏறக்குறைய நிர்வாணமாக இருப்பார்‌ (இது அவர்‌ ஒரு ஜோடி உடை மாத்திரம்‌ 
கொண்டிருப்பார்‌ என்று யூகிக்றெது). 

“வஸ்திரம்‌” அல்லது “தளருடை” என்பது, “ஒரு நபர்‌ தமது தோலுக்கு 
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மேலாக அணியும்‌ இரவு உடை போன்ற, நீண்ட கையுடைய உள்‌ உடையாக 
இருந்தது.” இது அடிக்கடி, ஆண்களால்‌ குறுகியதாக மற்றும்‌ பெண்களால்‌ 
கணுக்கால்‌ வரையிலும்‌ அணியப்பட்டது.*! “அங்கி” அல்லது “மேலாடை ” 
என்பதே மதிப்பு மிக்க முக்கியமான உடையாக இருந்தது. இது தளருடைக்கு 
மேலே அணியப்பட்ட மேலாடையாக இருந்தது. ஒரு சீஷர்‌, தமது 
குளருடைக்காக வழக்குத்‌ தொடுக்கப்படும்போது, அவர்‌ தமது மேலாடையையும்‌ 
மனப்பூர்வமாக விட்டுக்கொடுக்க வேண்டும்‌ என்று இயேசு கூறினார்‌. இந்த 
உடை விபரங்கள்‌ லூக்கா சுவிசேஷத்தில்‌ மாற்றித்‌ தரப்பட்டுள்ளன, அது தனது 
சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌, வழக்குத்‌ தொடுக்கப்படுதல்‌ என்பதற்கு மாறாக, திருட்டு 
என்ற நிகழ்வைக்‌ கருத்தாகக்‌ தருகிறது (லூக்கா 6:29). 

ஒரு மேலாடையானது, தட்பவெப்ப நிலையில்‌ இருந்து காக்க மூடுகலுடன்‌ 
கூடுதலாக, குளிர்‌ மிகுந்த பனிக்கால இரவுகளில்‌ ஒரு போர்வையாகவும்‌ 
கோடை காலத்தில்‌ ஒரு தலையணையாகவும்‌ பயன்படுத்தப்‌ பட்டது. 








ஒரு கடனுக்குப்‌ பிணையமாக ஒரு நபர்‌ தமது மேலாடையை ஒப்புவித்து 
இருந்தாலும்‌, அது இரவு வேளையில்‌ அவருக்குத்‌ திருப்பித்தரப்பட வேண்டும்‌ 
(யாத்திராகமம்‌ 22:26, 27; உபாகமம்‌ 24:12, 13; யோபு 22:5, 6). ஒருவர்‌ தமது 
மேலாடையை நிரந்தரமாக விட்டுக்கொடுத்திட வேண்டும்‌ என்று நீதிமன்றம்‌ 
கேட்டுக்கொள்ளாது இருக்கையில்‌, அதை அவர்‌ மனப்பூர்வமாக அளிக்க 
முடியும்‌. கசப்பும்‌ மனவெறுப்பும்‌, இரு தரப்பினருக்கும்‌ சுவையற்ற அனுபவமும்‌ 
தரும்‌ வகையில்‌ ஒரு வழக்கில்‌ இழுத்துச்‌ செல்லுதலைக்‌ காட்டிலும்‌, ஒருவர்‌ 
தமது மேலாடையை விட்டுக்‌ கொடுத்து விடுதல்‌ மேலானதாக இருக்கும்‌ என்று 
இயேசு கூறினார்‌. அப்போஸ்தலரான பவுல்‌, அவிசுவாசிகளுக்கு முன்பாக 
நீதிமன்றத்திற்கு ஒரு பிரச்சனையை எடுத்துச்‌ செல்வதைக்‌ காட்டிலும்‌, ஒரு 
கிறிஸ்தவன்‌ அநியாயத்தைச்‌ சகித்துக்‌ கொள்ளுதல்‌ மேன்மையானதாக இருக்கும்‌ 
என்று பிற்பாடு கூறினார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 6:1-8). 

வசனம்‌ 41. இயேசு பயன்படுத்திய மூன்றாவது விவரிப்பு, ரோம 
அலுவலர்கள்‌ தங்கள்‌ சுமைகளைச்‌ சுமந்து வரும்படி யூதர்களுக்குக்‌ 
கட்டளையிட்ட நடைமுறையைப்‌ பற்றியதாக இருந்தது: “ஒருவன்‌ உன்னை 





ஒரு மைல்‌ தூரம்வரப்‌ பலவந்தம்பண்ணினால்‌, அவனோடு இரண்டு மைல்‌ 
தூரம்‌ போ.” “பலவந்தம்பண்ணினால்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள 
வினைச்சொல்லானது, “கட்டாயப்படுத்துதல்‌” அல்லது “சேவைசெய்யும்படி 
வற்புறுத்துதல்‌” என்று அர்த்தப்படுகிற, பெர்சியச்‌ சொல்லின்‌ இருந்து கடனாகப்‌ 
பெறப்பட்ட வார்த்தையாக உள்ளது. பொர்சியாவின்‌ அரசகுடும்ப அஞ்சல்‌ 
சேவை இந்த வார்த்தைக்குப்‌ பின்னணியாகப்‌ பயன்பட்டது என்பது உறுதி. 
கோரேஸ்‌ அரசர்‌ தமது பேரரசு முழுவதிலும்‌ செய்திகளை விறியோகிக்க, 
தொடர்‌ ஓட்ட முறைமை ஒன்றைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌. ஒருநாள்‌ பயணதாரத்தில்‌ 
அடுத்த நிலையம்‌ அமையும்‌ வகையில்‌, முதன்மைப்‌ பெருஞ்சாலைகளில்‌ அஞ்சல்‌ 
நிலையங்களை அவர்‌ நிறுவினார்‌. குதிரையில்‌ பயணம்‌ செய்யும்‌ ஆட்கள்‌, 
ஒரு நிலையத்தில்‌ இருந்து இன்னொரு நிலையத்திற்குச்‌ செய்திகளை எடுத்துச்‌ 
செல்லப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டனர்‌. முதலாமவர்‌ இரண்டாவது நிலையத்தில்‌ 
செய்தியை ஒப்புவிப்பார்‌, இரண்டாமவர்‌ மூன்றாவது நிலையத்தில்‌ அதை 
ஒப்புவிப்பார்‌, மற்றும்‌ இதுபோன்று தொடர்ந்து அடுத்தடுத்த நபர்கள்‌ 
அடுத்தடுத்த நிலையத்தில்‌ செய்தியை ஒப்புவிப்பார்கள்‌. செய்தியை எடுத்துச்‌ 
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செல்லும்‌ செய்தித்தூதர்‌ மாசா? என்று அழைக்கப்பட்டார்‌, மற்றும்‌ 
அஞ்சலை எடுத்துக்கொண்டு பயணம்‌ செல்லும்‌ முறைமை ௦112476107 என்று 
அழைக்கப்பட்டது.“ 4ரஜா்ப்‌ என்ற சொற்றொடர்‌, “ஒரு செய்தியாளரை 
விரைந்து அனுப்புதல்‌” மற்றும்‌ “ஒருவரை சேவை செய்யும்படி வற்புறுத்துதல்‌” 
என்று அர்த்தப்பட்டது. செய்தியாளர்கள்‌ தங்கள்‌ ஊழியத்தைச்‌ செயல்படுத்த, 
அரசரின்‌ குடிமக்களுடைய குதிரைகள்‌ மற்றும்‌ பிற அவசியமான பொருட்கள்‌ 
ஆகியவற்றைப்‌ பயன்படுத்திக்கொள்ளும்படிக்கு, அவர்களை வற்புறுத்த 
அதிக அதிகாரம்‌ கொண்டி ருந்தனர்‌. 

இந்த நடைமுறையைப்‌ பிற்பாடு ரோமர்கள்‌, தங்களுக்காகத்‌ தங்கள்‌ 
குடிமக்கள்‌ சுமைகளைச்‌ சுமந்துவரக்‌ கட்டாயப்படுத்துதலுக்கு விரிவாக்கினர்‌. 
கிரேக்கத்‌ தத்துவ ஞானியான எபிக்டெட்டெஸ்‌ என்பவர்‌, குடிமக்களுக்குப்‌ 
பின்வருமாறு அறிவுரை கூறினார்‌: 





உங்கள்‌ முழு உடலையும்‌ நீங்கள்‌, அது அனுமதிக்கும்‌ அளவுக்கு, 
சுமையேற்றப்பட்ட ஒரு அப்பாவியான கழுதையைப்‌ போன்று நடத்த 
வேண்டியவர்களாக இருக்கிறீர்கள்‌; அது கட்டளையிடப்பட்டு மற்றும்‌ 
அதை ஒரு போர்வீரன்‌ பிடித்தால்‌, அது அப்படியே போகட்டும்‌, எதிர்த்து 
நிற்காதீர்கள்‌ அல்லது முறையிடாதர்கள்‌. நீங்கள்‌ அவ்வாறு செய்தால்‌, 





உங்களுக்கு அடி விழும்‌ மற்றும்‌ உங்கள்‌ சிறு கழுதையையும்‌ நீங்கள்‌ 
அவ்வாறே இழந்துபோவீர்கள்‌. 


இந்த முறைமைதான்‌, கிறிஸ்துவின்‌ சிலுவையைச்‌ சுமந்து வரும்படி, சிரேனே 
ஊரானாகிய சீமோனைப்‌ போர்வீரர்கள்‌ வற்புறுத்த அனுமதித்தது (27:32). ஒரு 
போர்வீரன்‌ ஒரு குடிமகனை, தனது போர்வீரன்‌ சுமைகளை ஒருரோமன்‌ மைல்‌ 
தூரம்‌ மாத்திரமே தூக்கிவரும்படி கேட்டுக்‌ கொள்ள முடியும்‌. வில்க்கின்ஸ்‌ 
அவர்களின்‌ கூற்றுப்படி, “மைலியான்‌ என்ற கிரேக்கச்‌ சொற்றொடர்‌, ஆயிரம்‌ 
தப்புகள்‌ என்று அர்த்தப்படுறெது. இது ஏறக்குறைய 4,854 அடிகளாக (நவீன 
அமெரிக்க அளவு தூரத்தில்‌, (ஒரு மைல்‌” என்பதாக) உள்ளது. ””* 

இயேசு தமது சீஷர்களுக்கு, ரோம அலுவலர்களின்‌ சுமையைக்‌ 
கடப்பாடுடைய ஒரு மைல்‌ தூரம்‌ தூக்கிச்‌ செல்ல வற்புறுத்தப்படுதலை 
எதிர்த்து நிற்குமாறு போதிப்பதற்குப்‌ பதில்‌, இரண்டாவது மைல்‌ தூரமும்‌ செல்ல 
மனவிருப்பமாக இருக்கும்படி ஊக்குவித்தார்‌. அவ்வாறு செய்வதினால்‌, ஒரு 
கிறிஸ்தவர்‌ அந்தப்‌ போர்வீரர்‌ மீது தேவபக்தியுள்ள செல்வாக்கைக்‌ கொண்டிருக்க 
முடியும்‌. அவரைப்‌ பின்பற்றுபவர்கள்‌ - அன்பினாலும்‌ மரியாதையினாலும்‌ - 
கடமையின்‌ அழைப்பிற்கு மேலாகவும்‌ அப்பாலும்‌ செல்ல வேண்டியிருந்தது. 
பிற்பாடு அவர்‌, “அப்படியே நீங்களும்‌ உங்களுக்குக்‌ கட்டளையிடப்பட்‌! 
யாவற்றையும்‌ செய்த பின்பு: நாங்கள்‌ அப்பிரயோஜனமான ஊழியக்காரர்‌, 
செய்யவேண்டிய கடமையைமாத்திரம்‌ செய்தோம்‌ என்று சொல்லுங்கள்‌” என்று 
கூறினார்‌ லூக்கா 17:10). 

வசனம்‌ 42. நான்காவது விவரிப்பு, திரும்பிச்‌ செலுத்தும்‌ விருப்பம்‌ இன்றிப்‌ 
பணம்‌ கடனாகக்‌ கேட்கும்‌ ஒருவரைப்‌ பற்றிச்‌ சித்தரித்தது: “உன்னிடத்தில்‌ 
கேட்கிறவனுக்குக்‌ கொடு.” கடைசியான இந்த இரு விவரிப்புகளில்‌, 
தவறாக நடத்தப்படுதலோ அல்லது பலவந்தமான நடக்கைக்குப்‌ பதில்‌ 
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அளித்தலோகூட அல்ல, ஆனால்‌ ஏழையினால்‌ விடுக்கப்படும்‌ நேர்முகமான 
வேண்டுகோள்களுக்குப்‌ பதில்‌ அளித்தல்‌ என்பதே உள்ளது.”” இஸ்ரவேல்‌ 
மக்கள்‌ தங்கள்‌ மத்தியில்‌ இருக்கும்‌ ஏழைகளை, திறந்த கைகளுடன்‌ கூடிய 
பெருந்தன்மையுடன்‌ நடத்தும்படி நியாயப்பிரமாணம்‌ கேட்டுக்கொண்டது 
(உபாகமம்‌ 15:7-11). இதற்கு இணைவசனமான லூக்கா 6:30ன்‌ மீது, லியோன்‌ 
மோரீஸ்‌ அவர்கள்‌, பின்வருமாறு விளக்கம்‌ அளித்தார்‌: 


இந்தக்கூற்றின்‌ ஆவித்துவமே மீண்டும்‌ முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்ததாக 
உள்ளது. இதைக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ முற்றிலும்‌ நேரடியானதாக 
எடுத்துக்கொண்டார்கள்‌ என்றால்‌, பரிசுத்தமான பாமரர்கள்‌, எதுவுமே 
இல்லாதவர்கள்‌ மற்றும்‌ வளவாழ்வு பெற்ற சோம்பேறிகள்‌ மற்றும்‌ 
திருடர்கள்‌ என்ற ஒரு மக்கள்‌ பிரிவுவிரைவிலேயே ஏற்பட்டுவிடும்‌. இயேசு 
நாடியது இதுவல்ல, ஆனால்‌ தம்மைப்‌ பின்பற்றுபவர்கள்‌, கொடுப்பதற்கு, 
கொடுப்பதற்கு, மற்றும்‌ கொடுப்பதற்கு ஆயத்தமாக இருக்க வேண்டும்‌ 
என்று அவர்‌ நாடினார்‌.“ 


இயேசுவின்‌ கட்டளை, நமது சொந்த வசதிகளுக்கு முன்னால்‌ மற்றவர்களின்‌ 
தேவைகள்‌ வரவேண்டும்‌ என்று தெளிவாக உணர்த்துகிறது. “* 

ஐந்தாவது விவரிப்பு, இதற்கு முந்திய விவரிப்புடன்‌ நெருங்கிய 
தொடர்புகொண்டுள்ளது, ஆனால்‌ இது இன்னொருவரிடத்தில்‌ கடன்‌ 
கேட்கும்‌ ஒரு நபர்‌ பற்றிய விஷயத்தை உள்ளடக்குகிறது: “உன்னிடத்தில்‌ 
கடன்வாங்க விரும்புறெவனுக்கு முகங்கோணாதே.” யூதர்‌ ஒருவர்‌ தனது சக 
யூதரிடத்தில்‌ வட்டிவாங்காமல்‌ கடன்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌ என்று கட்டளை 
விதி நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ உள்ளது (யாத்திராகமம்‌ 22:25; லேவியராகமம்‌ 
25:35-87; உபாகமம்‌ 23:19, 20). இந்த விஷயத்திலும்கூட, ஏழு ஆண்டுகளுக்குப்‌ 
பின்பு, அந்தக்‌ கடன்‌ மனப்பூர்வமாக மன்னிக்கப்பட வேண்டும்‌ என்று 
நியாயப்பிரமாணம்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டது. இது கடன்‌ வாங்குபவருக்கு 
அற்புதமான வாய்ப்பை உருவாக்கிற்று, ஆனால்‌ கடன்‌ கொடுப்பவருக்கு இது 
நல்லதொரு சூழ்நிலையாக இருக்கவில்லை. 

வியாபார நோக்கத்திற்காகப்‌ பணம்‌ கடன்‌ கொடுத்தலைப்‌ பற்றி இயேசு 
இங்கு கலந்துரையாடவில்லை. அப்படிப்பட்ட கடன்கள்‌ அந்தக்‌ காலத்தில்‌ 
நடைமுறையில்‌ இருந்ததில்லை. அதற்குப்‌ பதிலாக, தனிப்பட்ட நிதிநிலை 
உதவிக்காகச்‌ சட்டப்பூர்வமான தேவையுடன்‌ ஒருவர்‌ கடன்‌ வாங்குதல்‌ பற்றி 
அவர்‌ பேசினார்‌. அப்படிப்பட்ட சூழ்நிலை எழுமானால்‌, சக யூதர்கள்‌ இழப்பீடு 
எதுவும்‌ பெறும்‌ நினைப்பின்றியே உதவும்படி கேட்டுக்கொள்ளப்பட்டனர்‌. 
இதேபோன்ற பெருந்தன்மைக்கு, லூக்கா 6:34லும்‌ இயேசு அழைப்பு விடுத்தார்‌: 
“திரும்பக்‌ கொடுப்பார்களென்று நம்பி நீங்கள்‌ கடன்கொடுத்தால்‌ உங்களுக்குப்‌ 
பலன்‌ என்ன? திரும்பத்‌ தங்களுக்குக்‌ கொடுக்கப்படும்படியாகப்‌ பாவிகளும்‌ 
பாவிகளுக்குக்‌ கடன்கொடுக்கிறார்களே.”” பதில்‌ ஊதியத்தை எதிர்பார்க்காது 
காண்பிக்கப்படும்‌ பெருந்தன்மையானது, கிறிஸ்துவின்‌ ஆவியைச்‌ செயல்விளக்கப்‌ 
படுத்துகிறது மற்றும்‌ அது தேவனுடைய வெளிச்சத்தை இந்த உலகத்தார்‌ காண 
அனுமதிக்கிறது. 
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விரோதிகளைப்‌ பற்றி (5:43-48) 
டு “உனக்கடுத்தவனைச்‌ சிநேகித்து, உன்‌ சத்துருவைப்‌ பகைப்பாயாக* 
என்று சொல்லப்பட்ட தைக்‌ கேள்விப்பட்டிருக்கிறீர்கள்‌. “நான்‌ உங்களுக்குச்‌ 
சொல்லுகிறேன்‌; உங்கள்‌ சத்துருக்களைச்‌ சிநேகியுங்கள்‌; உங்களைச்‌ 
சபிக்கிறவர்களை ஆசீர்வதியுங்கள்‌; உங்களைப்‌ பகைக்கிறவர்களுக்கு 
நன்மை செய்யுங்கள்‌; உங்களை நிந்திக்றெவர்களுக்காகவும்‌ உங்களைத்‌ 
துன்பப்படுத்துறெவர்களுக்காகவும்‌ ஜெபம்பண்ணுங்கள்‌. “இப்படிச்‌ 
செய்வதினால்‌ நீங்கள்‌ பரலோகத்திலிருக்கிற உங்கள்‌ பிதாவுக்குப்‌ 
புத்திரராயிருப்பீர்கள்‌; அவர்‌ தீயோர்‌ மேலும்‌ நல்லோர்மேலும்‌ தமது 
சூரியனை உதிக்கப்பண்ணி, நீதியுள்ளவர்கள்மேலும்‌ அநீதியுள்ளவர்கள்‌ மேலும்‌ 
மழையைப்‌ பெய்யப்பண்ணுகிறார்‌. “*உங்களைச்‌ சிநேகிக்கிறவார்களையே 
நீங்கள்‌ சிநேகிப்பீர்களானால்‌, உங்களுக்குப்‌ பலன்‌ என்ன? ஆயக்காரரும்‌ 
அப்படியே செய்கிறார்கள்‌ அல்லவா? “உங்கள்‌ சகோதரரைமாத்திரம்‌ 
வாழ்த்துவீர்களானால்‌, நீங்கள்‌ விசேஷித்துச்‌ செய்கிறது என்ன? ஆயக்காரரும்‌ 
அப்படிச்‌ செய்கிறார்கள்‌ அல்லவா? *£ஆகையால்‌, பரலோகத்திலிருக்கிற 
உங்கள்‌ பிதா பூரண சற்குணராயிருக்கிறதுபோல, நீங்களும்‌ பூரண 
சற்குணராயிருக்கக்கட வீர்கள்‌. ” 


வசனம்‌ 43. யூதர்கள்‌ தங்களுக்கிடையிலும்‌ புறஜாதியார்களுடனும்‌ 
கொண்டிருக்க வேண்டிய உறவுமுறைகள்‌ குறித்துப்‌ பிரபலமாக 
நம்பப்பட்டவற்றை இயேசு மறுகண்ணோட்டம்‌ இட்டார்‌. ஒருபுறத்தில்‌ மக்கள்‌, 
“உனக்கடுத்தவனைச்‌ சிநேகிக்க வேண்டும்‌” என்று கற்பிக்கப்பட்டிருந்தனர்‌. 
சுருக்கமாக்கப்பட்ட இந்த மேற்கோள்‌, லேவியராகமம்‌ 19:18ல்‌ இருந்து 
வருகிறது: “பழிக்குப்பழி வாங்காமலும்‌, உன்‌ ஜனப்புத்திரர்மேல்‌ பொறாமை 
கொள்ளாமலும்‌, உன்னில்‌ நீ அன்புகூருவதுபோல்‌ பிறனிலும்‌ அன்புகூருவாயாக; 
நான்‌ கர்த்தர்‌.” இதை இயேசு, இரண்டாவது பிரதான கட்டளையாக 
அடையாளப்படுத்தினார்‌ - இது “உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தரிடத்தில்‌ உன்‌ முழு 
இருதயத்தோடும்‌ உன்‌ முழு ஆத்துமாவோடும்‌ உன்‌ முழுப்‌ பலத்தோடும்‌ 
உன்‌ முழுச்சிந்தையோடும்‌ அன்புகூர்ந்து,” என்பதற்கு அடுத்ததாக உள்ளது 
லூக்கா 10:27; காண்க மத்தேயு 22:34-39; உபாகமம்‌ 6:5). துரதிர்ஷ்டவசமாக 
யூதர்கள்‌, தாங்கள்‌ அன்புகூர வேண்டிய “அயலார்‌” என்பதை மிகக்‌ குறுகிய 
வகையில்‌ விளக்கம்‌ தரச்சாய்ந்தனர்‌ - இது அவர்களுக்கு மிகவும்‌ நெருக்கமாக 
இருந்த, நண்பர்களின்‌ மற்றும்‌ குடும்பத்தின்‌ மற்றும்‌ பழக்கப்பட்டவர்களின்‌ 
உள்வட்டத்திற்குள்‌ இருந்தவர்களை மாத்திரமே குறித்ததாக நினைத்தனர்‌ 
லூக்கா 10:29-37). 

இதற்கு மறுபுறத்தில்‌ மக்கள்‌, “[நீ] உன்‌ சத்துருவைப்‌ பகைப்பாயாக” என்று 
தவறாக கற்பிக்கப்பட்டிருந்தனர்‌. அன்புகூருவதற்கான முந்திய கட்டளையைப்‌ 
போல்‌, இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ தங்கள்‌ விரோதிகளைப்‌ பகைக்க வேண்டும்‌ 
என்று குறிப்பாக அறிவுறுத்தும்‌ பழைய ஏற்பாட்டு மேற்கோள்‌ எதுவும்‌ 
இருப்பதில்லை.” 

யூதர்கள்‌ தங்கள்‌ விரோதிகளைப்‌ பகைத்தல்‌ என்ற கருத்து, கும்ரான்‌ பிரிவில்‌ 
தெளிவாக விளக்கப்பட்டுள்ளது. சவக்கடல்‌ தோல்சுருள்களில்‌ சழக சட்டம்‌, 
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“வெளிச்சத்தின்‌ பிள்ளைகள்‌ எல்லாரையும்‌ அன்புகூருங்கள்‌, தேவனுடைய 
வடிவமைப்பில்‌ அவரது பங்கின்படி இதைச்‌ செய்யுங்கள்‌, மற்றும்‌ இருளின்‌ 
பிள்ளைகள்‌ எல்லாரையும்‌ வெறுத்துவிடுங்கள்‌, தேவனுடைய பழிவாங்குதலில்‌ 
அவரவரின்‌ குற்றத்தின்படி இதைச்‌ செய்யுங்கள்‌” என்று உறுப்பினர்களுக்கு 
அறிவுறுத்துறெது.* யூதர்கள்‌ பொதுவாக “மனிதரை வெறுப்பவர்கள்‌ என்று 
முத்திரையிடப்‌ பட்டிருந்தனர்‌ என்று குறிப்பிட்ட யோசிப்பஸ்‌ அவர்கள்‌, காமே 
ஒரு யூதராக இருந்தவகையில்‌) இந்தக்‌ குற்றச்சாட்டை மறுத்தார்‌.”? 
வசனம்‌ 44. “உன்‌ அயலான்மீது அன்புகூருவாயாக” என்ற கட்டளையுடன்‌ 
இயேசு, “உங்கள்‌ சத்துருக்களைச்‌ சிநேகியுங்கள்‌” என்பதைக்‌ கூடுதலாக்கினார்‌. 
“அன்பு” என்பதற்கான கிரேக்க வினைச்சொல்‌ இங்கு அன்புகூருதலின்‌ மிக 
உயர்ந்த வடிவமான பஜற£& என்ற பெயர்ச்சொல்லுடன்‌ தொடர்புபடுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளது. இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌ உணர்வுப்பூர்வமான உணர்வுகளைக்‌ 
குறிப்பதில்லை, ஆனால்‌ இன்னொருவரின்‌ மிக உயர்ந்த நன்மையை நாடுகிறது. 
இயேசுவின்‌ சீஷர்கள்‌, தங்கள்‌ நண்பர்களோ அல்லது விரோதிகளோ, யாராக 
இருந்தாலும்‌, மற்ற மக்களின்‌ நலத்திற்கு மிகச்சிறந்தவற்றைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌ 
என்று இயேசு கூறினார்‌. இதற்கு இணைவசனமாக லூக்கா சுவிசேஷத்தில்‌ இயேசு, 
“உங்கள்‌ சத்துருக்களைச்‌ சிநேகியுங்கள்‌; உங்களைப்‌ பகைக்கிறவர்களுக்கு 
நன்மைசெய்யுங்கள்‌” என்று கூறினார்‌ (லூக்கா 6:27; வலியுறுத்தம்‌ 
கூட்டப்பட்டுள்ளது?. 
மேலும்‌ இயேசு “உங்களை நித்திக்கிறவர்களுக்காகவும்‌ உங்களைத்‌ 

துன்பப்படுத்துகிறவர்களுக்காகவும்‌ ஜெபம்பண்ணுங்கள்‌” என்று கூறினார்‌ 
(காண்க 5:10-12). நமது விரோதிகள்‌ மீது இதமான உணர்வுகளைக்‌ 
கொண்டிருத்தல்‌ கடினமாக இருக்கலாம்‌ என்றிருக்கையில்‌, நம்மை அவர்கள்‌ 
எவ்வாறு நடத்த நாம்‌ விரும்புகிறோமோ. அவ்வாறே நாம்‌ அவர்களை 
நடத்த முடியும்‌ (7:12). டக்ளஸ்‌ ௩. A. ஹேர்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு 
உற்றுக்கவனித்தார்‌. 

நம்மிடத்தில்‌ கீழ்ப்படியாமை இருந்தபோதிலும்‌, நம்மீது 

அன்புகூரக்கூடியவராக உள்ள தேவனை நினைக்காமல்‌, நம்மால்‌ 

நமது விரோதிகளுக்காக ஊக்கமாக ஜெபிக்கவோ அல்லது நம்மை 

வெறுத்து நம்மைத்‌ தவறாக நடத்துபவர்களை அன்புகூரவோ நம்மால்‌ 

இயலாது. தேவனுடைய அன்பின்‌ வெளிச்சத்தில்‌ நமது விரோதிகளைக்‌ 

கண்ணோக்குதல்‌ என்பது, அவர்களை நேர்மறையான செயல்களால்‌ 


திகைக்க வைப்பதை நோக்கிய முதல்‌ அடிவைப்பாக உள்ளது.” 


இயேசு தாமே, தம்மைக்‌ துன்புறுத்தியவா்களுக்காக ஜெபித்தார்‌. சிலுவையில்‌ 
அவர்‌, “பிதாவே, இவர்களுக்கு மன்னியும்‌, தாங்கள்‌ செய்கிறது இன்னதென்று 
அறியாதிருக்கிறார்களே” என்று கதறினார்‌ (லூக்கா 23:34). 

வசனம்‌ 45. ஒருவர்‌ தமது விரோதிகள்‌ மீது அன்புகூருதல்‌ என்பது, பாவிகள்‌ 
மீது தேவனுடைய எண்ணப்போக்கைப்‌ பிரதிபலிக்கிறது என்று இயேசு 
மறைமுகமாக உணர்த்தினார்‌: தேவன்‌ விசுவாசிகள்‌ மீதும்‌ தேவதூஷணம்‌ 





செய்பவர்கள்மீதும்‌ ஒன்றுபோலவே சூரியனை உதிக்கச்‌ செய்து மழையைப்‌ 
பெய்யச்செய்கிறார்‌ (காண்க சங்கீதம்‌ 19:1-6; 145:9; நடபடிகள்‌ 14:16, 17). நாம்‌ 
நமது விரோதிகளை நமது நண்பர்கள்‌ போலப்‌ பாவித்துப்‌ பதில்‌ செயல்‌ செய்யும்‌ 
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வேளையைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறு எந்த வேளையிலும்‌ அதிகமாக நாம்‌ நமது 
பிதாவைப்‌ போலிருப்பதில்லை. உங்கள்‌ பிதாவுக்குப்‌ புத்திரராயிருப்பீர்கள்‌ 
என்ற சொற்றொடர்‌, பிள்ளைகள்‌ தங்கள்‌ தந்தையைப்‌ போலச்‌ செய்தலின்‌ 
பணியைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கிறது (காண்க எபேசியர்‌ 5:1). 

வசனம்‌ 46. இயேசு, “உங்களைச்‌ சிநேகிக்றெவர்களையே நீங்கள்‌ 
சிநேகிப்பீர்களானால்‌, உங்களுக்குப்‌ பலன்‌ என்ன?” என்று கேட்டார்‌. 
தம்மை அன்புகூரும்‌ ஒருவர்‌ மீது அன்புகூரும்‌ நபர்‌ பற்றி அசாதாரணமான 
எதையும்‌ எவரொருவரும்‌ காண்பதில்லை. மற்றவர்கள்‌ மீது அன்புகூர, இந்த 
மிகக்குறைவான அணுகுமுறையை மேற்கொள்பவர்கள்‌, பலன்‌ எதையும்‌ 
பெறமாட்டார்கள்‌, ஏனெனில்‌ ஆயக்காரரும்‌ அப்படியே செய்தனர்‌. 

ஆயக்காரர்கள்‌ யூதர்களிடமிருந்து ரோமானியருக்கு வரிவசூல்‌ செய்து 
கொடுத்ததால்‌ மற்றும்‌ அடிக்கடி அவர்கள்‌ அதிகமாக வசூலித்ததால்‌, அவர்கள்‌ 
பழித்துரைக்கப்‌ பட்டனர்‌. இந்த முறைமை தனக்குள்‌ ஒரு சூழற்சி வடிவம்‌ 
கொண்டிருந்தது: ரோமானியர்கள்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட பகுதியில்‌ வரிவசூல்‌ 
செய்யும்‌ உரிமையை ஏலம்‌ விட்டனர்‌. அதில்‌ வெற்றிபெறும்‌ ஏலக்கேட்பாளர்‌, 
உண்மையில்‌ வரிவசூல்‌ செய்யத்‌ தமக்குக்‌ கழே பணியாட்களை நியமிப்பார்‌. 
அந்தப்பணியாட்களுக்குச்‌ சம்பளம்‌ தருவதற்காக, குறிப்பிட்ட தொகைக்கு 
மேல்‌ வசூல்‌ செய்தல்‌ என்பது சட்டபூர்வமாக இருந்தது. இருந்தபோதிலும்‌, 
நியாயமானதைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமான பணத்தை இந்தப்‌ பணியாளர்கள்‌ 
வசூல்‌ செய்வது தனிப்பட்ட வகையாக இருந்தது. “ஆயக்காரர்கள்‌ எவ்வளவு 
அதிகமாய்‌ வரிவசூலித்தார்களோ, அவ்வளவு அதிகமாய்‌ வெறுக்கப்பட்டனர்‌, 





மற்றும்‌ அவர்கள்‌ எவ்வளவு அதிகமாய்‌ வெறுக்கப்பட்டனரோ, அவ்வளவு 
அதிகமாய்‌ வரிவசூலித்தனர்‌.””?” ஆயக்காரர்களை மத்தேயு, புறஜாதியார்‌ 
(5:46, 47; 18:17), பாவிகள்‌ (9:10, 11; 11:19) மற்றும்‌ விபசாரிகள்‌ (21:31, 32) 
அகியோருடன்‌ வகைப்படுத்தினார்‌. மிஷ்னாவில்‌ அவர்கள்‌ கள்வர்கள்‌ மற்றும்‌ 
கொலைகாரர்கள்‌ ஆகியோருடன்‌ இணைவுபடுத்தப்பட்டுள்ளனர்‌. 

வசனம்‌ 47. இயேசு தமது முந்திய கேள்விக்கு இணையாக, “உங்கள்‌ 
சகோதரரைமாத்திரம்‌ வாழ்த்துவீர்களானால்‌, நீங்கள்‌ விசேஷித்துச்‌ செய்கிறது 
என்ன?” என்று கேட்டார்‌. ராபர்ட்‌ 11. குன்ரீ அவர்கள்‌, “வாழ்த்துதல்கள்‌, 
வெறுமனே ஒரு (ஹலோ: சொல்லுதலைவிட அதிகமானதாக இருந்தன. அவைகள்‌ 
மற்ற நபரின்‌ நலத்திற்கான விருப்பத்தை வெளிப்படுத்துதலை அட க்கியிருந்தன” 
என்று குறிப்பிட்டார்‌.£4 ஒருவர்‌ தமது விரோதியை வெறுத்தால்‌, அவருக்கு 
வாழ்த்துதல்‌ அளிக்கவே மாட்டார்‌. 

இவ்வாறு - தங்கள்‌ குறிப்பிட்ட குடும்பம்‌ அல்லது குழுவில்‌ உள்ளவர்களை 
மட்டும்‌ வாழ்த்துதல்‌ என்ற வகையில்‌ - நடந்துகொண்ட மக்கள்‌, புறஜாதி 
யாரைவிட மேன்மையானவர்களாக இருக்கவில்லை. இது யூதர்கள்‌ 
கேள்விப்படுவதற்குக்‌ கடினமான செய்தியாக இருந்திருக்க வேண்டும்‌. 
இயேசுவின்‌ சீஷர்கள்‌ மற்றவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமான அன்பைக்‌ 
கொண்டிருக்க வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ விரும்பினார்‌. அவர்களில்‌, புறஜாதி 
யாரும்‌ முழுமையான எதிரிகளும்கூட ஈர்ப்பைக்‌ கண்டறியும்‌ வகையில்‌ ஒரு 
வேறுபாடு காணப்பட வேண்டியிருந்தது. 

வசனம்‌ 48. அன்பின்‌ மீதான இயேசுவின்‌ கலந்துரையாடலுக்குப்‌ பின்னர்‌, 
அவரது உதடுகளில்‌ இருந்து ஒரு பெரிய “ஆகையால்‌” விழுந்தது. “ஆகையால்‌, 
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பரலோகத்திலிருக்கிற உங்கள்‌ பிதா பூரண சற்குணராயிருக்கிறதுபோல, 
நீங்களும்‌ பூரண சற்குணராயிருக்கக்கட வீர்கள்‌.” “சற்குணர்‌” என்பதற்கான 
(teleios என்ற) கிரேக்க வார்த்தை “முழுமையானவர்‌” [“௦றற[ete”] [இங்கு தமிழ்‌ 
வேதாகமத்தில்‌ “பூரணசற்குணர்‌” என்றே உள்ளது] (19:21) அல்லது “தேறினவர்‌” 
(1 கொரிந்தியர்‌ 2:6; 14:20; எபேசியர்‌ 4:13) என்றும்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட 
முடியும்‌. இங்கு இவ்வார்த்தை, தேவனைப்‌ பற்றிய விவரிப்பு என்ற வகையில்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டது என்பதால்‌, இது பூரணத்துவத்தைக்‌ குறித்தது. எல்லா 
சீஷர்களும்‌ தங்களை அளந்துகொள்வதற்குத்‌ தேவனே தர அளவையாக 
இருக்கிறார்‌. உடனடி சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌, பூரணத்துவம்‌ என்பது, இந்த 
உலகத்து மக்கள்‌ யாவரையும்‌ தேவன்‌ நேசிப்பது போன்றே, ஒருவர்‌ தமது 
விரோதிகளை நேசிக்க வேண்டும்‌ என்பதுடன்‌ தொடர்புபடுத்துறெது (காண்க 
1 யோவான்‌ 4:7-21). 

இயேசுவின்‌ கட்டளை, அதன்‌ சாத்தியமற்றதாகக்‌ காணப்படும்‌ பண்பினால்‌ 
அவரது சீஷர்களைத்‌ தோல்வியடையச்‌ செய்வதை விருப்ப நோக்கமாகக்‌ 
கொண்டிருக்கவில்லை, ஆனால்‌ அதற்கு மாறாக அது, அவர்கள்‌ தேவனைப்‌ 
போல்‌ இருக்கும்படி ஏவுவதாக இருந்தது. ஒருகருத்தில்‌ இந்த வாழ்வில்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ “பூரணமானவர்கள்‌” (“பக்குவமானவர்கள்‌”; 14157) ஆக முடியும்‌ 
என்ற கருத்து காணப்படுவதுடன்‌, இன்னொரு கருத்தில்‌, இனிவரவிருக்கும்‌ 
வாழ்வு கிடைக்கும்‌ வரையிலும்‌ அவர்கள்‌ ஒருக்காலும்‌ “பூரணப்பட்ட வர்களாக” 
இருக்க மாட்டார்கள்‌. ஆகையால்‌ பவுல்‌, “இலக்கை நோக்கித்‌ தொடருகிறேன்‌” 
என்று கூறினார்‌ (பிலிப்பியர்‌ 3:12-16). ஒருவர்‌ தமது குறைவுகளைப்‌ பற்றி 
அறிதலானது, அவர்‌ தேவனுடைய கிருபையை இன்னும்‌ அதிகமாய்ச்‌ 
சார்ந்திருக்கும்படி அவரைக்‌ தாண்ட வேண்டும்‌. கருபையானது பதிலுக்கு, 
பாவத்தை மேற்கொள்ளத்‌ தூண்டுதலாகச்‌ செயல்படும்‌ (கத்து 2:10-14). 

“பூரணராயிருத்தலுக்கான?' கட்டளையானது குறிப்பிடத்தக்க 
இணைவசனங்களைக்‌ கொண்டுள்ளது. இஸ்ரவேல்‌ மக்களுக்குத்‌ தேவன்‌, 
“உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தருக்கு முன்பாக நீ உத்தமனாயிருக்கக்கடவாய்‌” 
என்று கூறினார்‌ (உபாகமம்‌ 18:18). மேலும்‌ அவர்‌, “உங்கள்‌ தேவனும்‌ 











கர்த்தருமாகிய நான்‌ பரிசுத்தர்‌, ஆகையால்‌ நீங்களும்‌ பரிசுத்தராயிருங்கள்‌” 
என்று கூறினார்‌ (லேவியராகமம்‌ 19:2), இது கிறிஸ்தவர்களுக்குப்‌ பேதுரு 
கொடுத்த புத்திமதியாக உள்ளது (1 பேதுரு 1:15, 16). சமனான இடத்தில்‌ 
செய்த பிரசங்கத்தில்‌ இயேசு, “உங்கள்‌ பிதா இரக்கமுள்ளவராயிருக்கிறதுபோல, 
நீங்களும்‌ இரக்கமுள்ளவர்களாயிருங்கள்‌” என்று கூறினார்‌ லூக்கா 6:36). 


௮ பாடங்கள்‌ “5444 


ஒரு எச்சரிக்கை (5:21-26) 
நாம்‌ எச்சரிக்கையாக இராவிட்டால்‌, யூதத்துவ மார்க்க கல்வியாளர்கள்‌ 
நடைமுறைப்படுத்திய, தேவனுடைய நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ அதே பிறழ்வைச்‌ 
செய்த குற்றம்‌ உள்ளவர்களாகிவிடக்கூடும்‌. கிறிஸ்துவின்‌ பிரமாணத்தைப்‌ 
புரிந்துகொண்டு, ஆனால்‌ அதற்குப்‌ பின்பு அந்தப்‌ பிரமாணம்‌ ஒருக்காலும்‌ 
நோக்கங்கொண்டி ராக வகையில்‌ அதை விளக்கப்படுத்தவும்‌ விளக்கியுரைக்கவும்‌ 
சாத்தியம்‌ உள்ளது. பிரமாணத்தின்‌ எழுத்தை மாத்திரம்‌ காத்துக்கொண்டு - ஆனால்‌ 
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அதன்‌ ஆவியை, பொருளடக்கத்தை அல்லது அர்த்தத்தை காப்பதில்‌ நோக்கம 
ற்றவார்களாக - இருக்கும்‌ நிலையில்‌ நாம்‌ திருப்தி அடையும்‌ வரையிலும்‌, அதி 
லிருந்து நாம்‌ வெகுதூரத்தில்‌ இருக்கும்போதே, நாம்‌ கீழ்ப்படிதல்‌ உள்ளவர்களாக 
இருக்கிறோம்‌ என்று நம்மை நாமே இணங்கச்‌ செய்பவர்களாக இருக்கலாம்‌. 





கோபமும்‌ பாவமும்‌ (5:21, 22) 

கோபத்தின்‌ எல்லா வகைகளையும்‌ இயேசு கண்டனம்பண்ணவில்லை, 
அனால்‌ தனிப்பட்ட உறவுமுறைகளில்‌ வளரும்‌ கோபத்தையே அவர்‌ கண்டனம்‌ 
பண்ணினார்‌. பாவம்‌ மற்றும்‌ அநீதி ஆகியவற்றிற்கு மேலான இடம்‌ ஒன்று 
கோபத்திற்கு உள்ளது. நமது கோபத்தில்‌ அதிகமானவை இந்த விஷயங்களின்மீது 
காண்பிக்கப்படுவதில்லை என்பதே பிரச்சனையாக உள்ளது. மாறாக 
நாம்‌, நமக்குச்‌ செய்யப்படும்‌ அவமானங்கள்‌ அல்லது அநீதிகள்‌ மீதே பற்றி 
எரிகிறோம்‌. நாம்‌ தனிப்பட்ட வகையில்‌ தாக்கப்படும்போது சுலபமாகக்‌ கோபம்‌ 
கொள்கிறோம்‌, ஆனால்‌ மற்ற அநீதிகள்‌ ஏராளமாய்ப்‌ பெருகும்போது, நாம்‌ 
கோபம்‌ கொள்ளத்‌ தாமதிக்கிறோம்‌. இயேசுகூட கோபம்கொண்டார்‌ (21:12, 13; 
23:17; மாற்கு 3:5), ஆனால்‌ அவரது கோபம்‌ எதுவும்‌ அவரது சுய முனைப்பினால்‌ 
மூடப்பட்டதாக இருக்கவில்லை. பேதுரு, “அவர்‌ வையப்படும்போது பதில்‌ 
வையாமலும்‌, பாடுபடும்போது பயமுறுத்தாமலும்‌, ...” என்று எழுதினார்‌ 
(1 பேதுரு 2:23). 

சிலவேளைகளில்‌ நமது தனிப்பட்ட மேட்டிமையானது, 





சட்டப்பூர்வமான அக்கறைகளிலும்‌ பிரச்சனைகளிலுமான நமது தற்பாதுகாப்பில்‌ 
பிடித்து வைக்கப்படுகிறது. பின்பு நமது சொந்தக்‌ கண்ணோக்கில்‌, எதிராளிகள்‌ 
நம்மையும்‌ நமது நிலைப்பாடுகளையும்‌ தாக்குகின்றனர்‌. இது நாம்‌ கோபத்தில்‌ 
பதில்செயல்‌ செய்யக்‌ காரணமாறெது. உண்மைநிலையில்‌ நாம்‌ நம்மைத்‌ 
தற்காத்துக்‌ கொண்டிருக்கும்போது, நாம்‌ சத்தியத்தைத்‌ தற்காப்பதாக 
நினைத்து, நம்மையே நாம்‌ வஞ்சித்துக்‌ கொள்கிறோம்‌. நாம்‌ சுவிசேஷத்தைத்‌ 
தற்காத்துக்கொள்ள விரும்பும்போது, “சுயம்‌” நமது வழியில்‌ குறுக்டொது 
இருப்பதை நாம்‌ நிச்சயப்படுத்திக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 





தேவனுடைய தர அளவை (5:23-26) 

நமக்கும்‌ மனிதர்களால்‌ நிலைநாட்டப்பட்ட மனரீதியான தர 
அளவைகளுக்கும்‌ இடையில்‌ ஓப்பீடுகளை ஏற்படுத்துதல்‌ போதாது. நாம்‌ 
தேவனுடைய கர அளவையை இலக்காகக்‌ கொள்ள முயற்சி செய்ய வேண்டும்‌ 
(யோவான்‌ 7:24; 2 கொரிந்தியர்‌ 10:12, 13). நாம்‌ நமது சகோதரர்‌ ஒருவருடன்‌ 
நமது உறவில்‌, நாம்‌ புண்படுத்தி இருக்கலாம்‌ அல்லது நம்மை அவர்‌ புண்படுத்தி 
இருக்கலாம்‌ என்று மட்டும்‌ நினைக்க முடியாது, ஆனால்‌ இப்படிப்பட்ட 
முரண்பாடுகள்‌ தேவனுடனான நமது உறவை எவ்வாறு பாதிக்கின்றன 
என்பதையும்‌ நாம்‌ நினைத்துப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌ (1 யோவான்‌ 3:14-18). 
தேவனுடைய பரிசுத்த வார்த்தையைப்‌ பற்றிய நமது எண்ணப்டோக்குகளே, 
உண்மையில்‌ இந்த அறிவுறுத்துதலின்‌ வேர்பகுதியில்‌ உள்ளது. அவரது வசனம்‌ 
பற்றிய நமது எண்ணப்போக்குகளே நமது செயல்களைத்‌ தீர்மானிக்றென 
(1 யோவான்‌ 5:2, 3). நமது இருதயங்கள்‌ நேரானவையாக இராதிருந்தால்‌, 
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அந்தப்‌ பிரச்சனைகளை நாம்‌ உடனடியாகத்‌ தீர்க்க வேண்டும்‌ (2 கொரிந்தியர்‌ 
6:2). ஏனெனில்‌ ஆராதனை உண்மையிலேயே “ஆவியோடும்‌ உண்மையோடும்‌” 
இருப்பதற்கு (யோவான்‌ 4:23), நாம்‌ சடங்காச்சாரமாக சரியாக இருப்பது 
மட்டுமின்றி உள்ளாகவும்‌ சரியாக இருக்க வேண்டும்‌. 


ஒப்புரவாகுல்‌ (5:23-26) 

புண்படுத்தப்பட்ட அல்லது புண்படுத்தும்‌ சகோதரர்‌ ஒருவருடன்‌ 
செய்ய வேண்டிய செயல்முறைகள்‌ பற்றி தக்கவகையிலான நடைமுறைகளை 
வேதாகமம்‌ தருகிறது. இவ்வசனப்‌ பகுதியில்‌ இயேசு, “உன்பேரில்‌ உன்‌ 
சகோதரனுக்குக்‌ குறை உண்டென்று” உள்ள விஷயத்தில்‌, நீங்கள்‌ அவரிடம்‌ 
சென்று சமாதானம்‌ ஏற்படுத்திக்‌ கொள்ள வேண்டியதன்‌ அவசரத்தை 
வலியுறுத்தினார்‌ (5:23, 24). இன்னொரு வேளையில்‌ அவர்‌, “உன்‌ சகோதரன்‌ 
உனக்கு விரோதமாகக்‌ குற்றஞ்செய்தால்‌, அவனிடத்தில்‌ போய்‌, நீயும்‌ 
அவனும்‌ தனித்திருக்கையில்‌, அவன்‌ குற்றத்தை அவனுக்கு உணர்த்து ...” 
(18:15). கலாத்தியருக்குப்‌ பவுல்‌, “சகோதரரே, ஒருவன்‌ யாதொரு குற்றத்தில்‌ 
அகப்பட்டால்‌, ஆவிக்குரியவர்களாகிய நீங்கள்‌ சாந்தமுள்ள ஆவியோடே 





அப்படிப்பட்ட வனைச்‌ சீர்பொருந்தப்பண்ணுங்கள்‌” என்று கூறினார்‌ (கலாத்தியர்‌ 
6:1). இந்தக்‌ கொள்கைகள்‌ நடைமுறைப்‌ படுத்தப்பட்டால்‌, சபைக்குழுமங்களில்‌ 
எழும்‌ பிரச்சனைகள்‌ பலவற்றை இது தீர்த்து வைத்துவிடும்‌. 

முதல்‌ நடைமுறைப்படுத்துதலில்‌ (5:23, 24), நமக்கும்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்குள்‌ 
இருக்கும்‌ இன்னொரு சகோதரர்‌ அல்லது சகோதரிக்கும்‌ இடையில்‌ பிரச்சனை 
உள்ளது என்று நாம்‌ அறிந்திருந்தால்‌, தேவனை உண்மையோடு ஆராதிக்கும்‌ 
உரிமை நமக்கு மறுக்கப்படுறெது என்று இயேசு கூறினார்‌. கிறிஸ்தவர்‌ ஒருவர்‌, 
சபைக்குழுமத்தின்‌ இன்னொரு உறுப்பினர்மீது, தமது இருதயத்தில்‌ தயவற்ற 
சிந்தனைகளுடன்‌ ஆராதனைக்குச்‌ செல்கிறார்‌ என்றால்‌, அந்த நபர்‌ தேவனை 
ஆராதிக்க முயற்சி செய்வதில்‌ எந்த மதிப்பும்‌ இல்லாதிருப்பகாக தேவனுடைய 
வசனம்‌ நிச்சயப்படுத்துறெது. இருதயம்‌ நேராக இராதபோது தேவனை 
நோக்கி ஜெபிப்பதில்‌ நோக்கம்‌ எதுவும்‌ இருப்பதில்லை. தேவன்‌ அறிகிறார்‌ 
லூக்கா 16:15; 1 யோவான்‌ 3:20). சங்கதக்காரர்‌, “என்‌ இருதயத்தில்‌ அக்கிரம 
சிந்தை கொண்டிருந்தேனானால்‌, ஆண்டவர்‌ எனக்குச்‌ செவிகொடார்‌” என்று 








எழுதினார்‌ (சங்கதம்‌ 66:18). சகோதரர்‌ ஒருவருடன்‌ உறவுமுறையில்‌ தவறாக 
நிலைத்திருக்கையில்‌, தேவனுடன்‌ நாம்‌ நேராக இருக்க இயலாது (1 யோவான்‌ 
2:8-11; 4:20, 21). உண்மையில்‌ விரோதத்தைக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ ஒரு கிறிஸ்தவர்‌, 
தங்கள்‌ சபையின்‌ ஆராதனையில்‌ மற்றவர்களுக்குத்‌ தடையாக இருக்கலாம்‌. 
இந்த புத்திமதி, இமையை நன்மையுடன்‌ சமானப்படுத்தும்‌ முயற்சிக்கு 
எதிராக எச்சரிக்கை செய்கிறது. பரிசேயர்கள்‌ மிகச்சிறு விபரங்களில்‌ மிகவும்‌ 
உன்னிப்பாகக்‌ கவனம்‌ செலுத்தினர்‌ (23:23), அதே வேளையில்‌ அவர்கள்‌ 
மற்றவர்களை விரோத உணர்வுடன்‌ நியாயந்தீர்த்து கண்டனம்‌ பண்ணினார்‌. 
அவர்களைப்‌ போலவே நாமும்‌, கிறிஸ்தவராக இருத்தலை மறக்கும்‌ அளவுக்கு, 
“கிறிஸ்தவ ஊழியத்தில்‌” மிகவும்‌ பணிமும்முரமாக இருக்கலாம்‌. புறம்பான 
இயக்கங்களினூாடே நாம்‌ செல்லுகையில்‌, நாம்‌ நமது இருதயங்களில்‌, 
மோசமான உணர்வுகள்‌, வெறுப்புணர்வு அல்லது பொறாமையைக்‌ தேக்கி 
வைத்திருக்கலாம்‌. சரியானது எதுவோ, அதைச்‌ செய்வதில்‌ நாம்‌ குறைவுபட்டு, 
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ஆனால்‌ ஆராதனைச்‌ சடங்கு அந்தச்‌ சூழ்நிலைக்குப்‌ பரிகாரம்‌ காணும்‌ என்று 
நாம்‌ நம்பும்போது, நம்மையே நாம்‌ வஞ்சிக்கிறவர்களாக இருக்கிறோம்‌. நாம்‌ 
தேவனுடன்‌ சரியாவதற்கு முன்னர்‌ நமது சகோதரர்களுடன்‌ விஷயங்களைச்‌ 
சரிப்படுத்திக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌ என்று இயேசு கூறினார்‌. 

இரண்டாவது நடைமுறைப்படுத்துதலில்‌ (5:25, 26), சாத்தியமானால்‌ 
வழக்குகள்‌ நீதிமன்றத்திற்கு வெளியிலேயே கீர்த்துக்கொள்ளப்பட வேண்டும்‌ 
என்று கர்த்தர்‌ வலியுறுத்தினார்‌. எந்த விஷயத்திலும்‌ இது உண்மையாக உள்ளது, 
ஆனால்‌ சக விசுவாசிகளுடனான விஷயத்தில்‌ இது குறிப்பாக உண்மையாக 
உள்ளது. நமது “குடும்ப பிரச்சனைகளை” இந்த உலகத்தின்‌ நீதிமன்றங்களுக்கு 
முன்பாகக்‌ காட்சிப்படுத்தக்‌ கூடாது என்று பவுல்‌ அறிவுறுத்தினார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 
6:1-8). கிறிஸ்துவின்‌ ஊழியம்‌ காயப்படுத்தப்பட அனுமதிப்பகைக்‌ காட்டிலும்‌ 
அநியாயத்தைச்‌ சகித்துக்கொள்ளுதல்‌ மேன்மையானதாக இருக்கும்‌ என்று அவர்‌ 
கூறினார்‌. ஒரு கிறிஸ்தவர்‌, இன்னொரு கஇறிஸ்தவரை நீதிமன்றத்திற்குக்‌ கொண்டு 
செல்லக்கூடாது, ஆனால்‌ இயேசுவினாலும்‌ பவுலினாலும்‌ முன்வைக்கப்‌ 
பட்டுள்ள கொள்கையைக்‌ கடைப்பிடிக்க வேண்டும்‌. நமக்கும்‌ மற்ற எந்த 
நபருக்கும்‌ இடையில்‌, இப்படிப்பட்ட சூழ்நிலை நம்மால்‌ தவிர்க்கப்படக்‌ கூடிய 
அளவில்‌ நமது அதிகாரத்திற்குள்‌ இருக்கும்‌ என்றால்‌, அதை நாம்‌ அனுமதிக்கவே 
கூடாது (ரோமர்‌ 12:17, 18). 








பாலுறவு பற்றிய சத்தியம்‌ (5:27-30) 

பாலுறவைத்‌ தேவனே படைத்தார்‌ என்பதால்‌, அது “அசுத்தமானதாக” 
இருப்பதில்லை. தேவன்‌ மனிதரைப்‌ பாலறவு கொள்ளக்‌ கூடியவராகப்‌ படைத்து 
அவருக்கு ஏற்ற துணை ஒன்றையும்‌ அளித்தார்‌. மனிதப்‌ பாலுறவுத்தன்மை 
எவ்வளவு வல்லமை நிறைந்தது என்பதைத்‌ தேவன்‌ அறிந்திருக்கிறார்‌. தவறான 
சந்தர்ப்பப்பொருளில்‌ - அதாவது திருமணத்திற்குப்‌ புறம்பே - பாலுறவு 
என்டது ஒரு நபரின்‌ உடல்ரீதியான, உணர்வுரீதியான மற்றும்‌ ஆவிக்குரிய நலம்‌ 
ஆகியவற்றை அழிப்பதாக இருக்க முடியும்‌ என்றும்‌ அவர்‌ அறிந்திருக்கிறார்‌. 
ஆகையால்‌ அவர்‌, நமது பாலுறவு வெளிப்பாட்டை ஆளுகை செய்ய நமக்குச்‌ 








சட்டங்களைக்‌ கொடுத்தார்‌. தேவன்‌ நம்மீது அன்புகூருகிறார்‌ மற்றும்‌ நமக்கு 
மிகச்சிறப்பானது என்ன என்பதை அவர்‌ அறிந்திருக்கிறார்‌. “தற்செயலான 
பாலுறவு” என்று எதுவும்‌ இருப்பதில்லை. தொலைக்காட்சி நிகழ்ச்சிகளும்‌ 
திரைப்படங்களும்‌, கவனமற்ற பாலுறவு நடத்தைகளை ஈர்ப்புடன்‌ 
வெளிக்காண்பிக்கின்றன, ஆனால்‌ அவைகள்‌ இப்படிப்பட்ட வாழ்வுநடைகள்‌ 
மக்களின்‌ வாழ்வை எடுத்துப்‌ போட்டுவிடுகின்றன என்ற கணக்கைக்‌ கவனிக்கத்‌ 
குவறுகின்றன. ஒரு நபர்‌ பாலுறவு ரீதியாகத்‌ தம்மை இன்னொருவரிடம்‌ 
ஒப்புக்கொடுத்தல்‌ என்பது, மிகவும்‌ தீவிரமாகக்‌ கவனிக்க வேண்டிய விஷயமாக 
உள்ளது. பாலுறவு என்பது உடல்ரீதியான செயலைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலானதாக 
உள்ளது; உடல்‌, மனம்‌ மற்றும்‌ ஆவி ஆகியவை ஈடுபடும்‌ வகையில்‌ அதைத்‌ 





தேவன்‌ வடிவமைத்தார்‌. 

தொடக்கத்தில்‌ தேவன்‌, ஆதாமையும்‌ ஏவாளையும்‌ உண்டாக்கியபோது, 
“அது நல்லது” என்று அவர்‌ கண்டார்‌ (1:26-31). அவர்களின்‌ உறவை 
அவர்‌ ஆசீர்வதித்து, “நீங்கள்‌ பலுகிப்‌ பெருகி, பூமியை நிரப்பி, அதைக்‌ 
தீழ்ப்படுத்துங்கள்‌” என்று அவர்களுக்குக்‌ கட்டளை இட்டார்‌. பாலுறவு என்பது 
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ஜென்ம பாவமல்ல. கணவன்‌/மனைவி என்ற உறவைத்‌ தேவனே தோற்றுவித்தார்‌ 
(ஆதியாகமம்‌ 2:22-25). அதை அவரது வசனமே உறுதிப்படுத்திற்று (எபிரெயார்‌ 
13:4). திருமண அன்பு பற்றி நமக்குப்‌ போதிப்பதற்கு அவர்‌, தமது ஏவுதல்‌ 
பெற்ற வார்த்தையில்‌ ஒரு முழுப்‌ புத்தகத்தையே (சாலொமோனின்‌ உன்னதப்‌ 





பாட்டு) உள்ளடக்கினார்‌. பாலுறவு நடத்தைகளை ஆளுகை செய்யும்‌ அவரது 
சட்டங்கள்‌ நமக்கு மிகச்சிறப்பான ஆர்வம்‌ ஊட்டக்கூடியவையாக உள்ளன 
(19:1-9; 1 கொரிந்தியர்‌ 7:3-5). 

பாலுறவு என்பது பிரச்சனையாக இருப்பதில்லை. பாலுறவைக்‌ தவறாகவும்‌ 
மிகையாகவும்‌ பயன்படுத்தும்‌ சமூகம்‌ ஒன்றில்‌ நாம்‌ வாழ்கிறோம்‌ என்பதே 
உண்மைப்‌ பிரச்சனையாக உள்ளது. பற்பசையில்‌ இருந்து வாகனங்கள்‌ 
வரையில்‌ எல்லாவற்றையும்‌ விற்பதற்கு, பாலுறவு பயன்படுத்தப்படுகிறது. 
தொலைக்காட்சி நிகழ்ச்சிகள்‌, கற்புத்தன்மையை வெளிப்படையாகக்‌ 
கேலிசெய்கின்றன மற்றும்‌ அவைகள்‌ பாலுறவில்‌ தாறுமாறுகள்‌ பற்றி 
நகைச்சுவைத்‌ துணுக்குகளை வெளியிடுகின்றன. பாலுறவை வெளிப்படையாகக்‌ 
காண்பிக்கும்‌ திரைப்படங்கள்‌, இசை மற்றும்‌ புத்தகங்கள்‌, இளைஞர்களையும்‌ 
இளம்பெண்களையும்‌ இலக்காகக்‌ கொண்டுள்ளன, பாலுறவு நடத்தையில்‌ 
பொறுப்புள்ளவர்களாக இருத்தல்‌ என்பதற்குப்‌ பதிலாக இவைகள்‌ இன்பமே 
சிறந்த நலம்‌ என்ற கருத்தைப்‌ பரிந்துரைக்கின்றன. 

சூழ்நிலைரீதியான பாலுறவு வற்புறுத்துதல்கள்‌ இணைந்து, கும்பலுடன்‌ 
இணக்கமாகச்‌ செல்லாவிட்டால்‌ தாங்கள்‌ அந்நியர்களாக அல்லது பிறழ்வுநிலை 
உள்ளவர்களாக இருப்போமோ என்று பக்குவமற்றவர்கள்‌ நம்பும்படி 
செய்கின்றன. இது திருமண உறவிற்கு வெளியே பிறக்கும்‌ பிள்ளைகள்‌, 
கருக்கலைப்பு மற்றும்‌ விவாகரத்து ஆகியவற்றின்‌ விகிதத்தை அதிகரித்தலை 
விளைவித்து உள்ளது. பாலுறவின்‌ மூலம்‌ கடத்தப்படும்‌ வியாதிகளுக்கு எதிராக 
எச்சரிக்கை செய்யும்‌ விளம்பரங்கள்‌, தவறான பாலுறவை விலக்கி வைத்தலுக்குப்‌ 





பதிலாக “பாதுகாப்பான உடலுறவு” என்பதையே பரிந்துரைக்கின்றன. 
திருமணத்திற்கு முன்பு பாலுறவில்‌ இருந்து விலகி இருத்தலும்‌, தேவபக்தியும்‌ 
ஒழுக்கமும்‌ ஆவிக்குரிய மதிப்பீடும்‌ கொண்டுள்ள ஒருவரை/ஒருத்தியை 
திருமணம்‌ செய்துகொள்ளுதலுமே, உண்மையிலேயே பாதுகாப்புள்ள பாலுறவு 
நடவடிக்கையாக உள்ளது. பின்பு இவ்விருவரும்‌ திருமண வாக்குறுதிகளுக்கு 
உண்மையுள்ளவர்களாக நிலைத்திருக்க வேண்டும்‌. 

சமீபத்திய சில படிப்புகள்‌, பாலுறவு ரீதியான எண்ணப்போக்குகளில்‌ 
சில, மேன்மையானவற்றிற்கான மாற்றத்திற்குத்‌ தொடக்கமாக இருக்கலாம்‌ 
என்ற நம்பிக்கையை அளித்துள்ளன. கருக்கலைப்புக்களின்‌ எண்ணிக்கை 
குறைந்துள்ளது, இளம்‌ மக்களில்‌ சிலர்‌ துய்மைக்கான வாக்குறுதிகளை 
ஏற்படுத்துகின்றனர்‌, மற்றும்‌ சில பகுதிகளில்‌ உள்ள பள்ளிகள்‌, குடும்ப வாழ்வுப்‌ 
பாடத்திட்டத்தில்‌ விலகியிருத்தலை மேம்படுத்துகின்றன.”” 


காமத்தை வெல்லுதல்‌ (5:27-30) 
ஆத்துமாவை அழித்து வேசித்தனம்‌ அல்லது விபசாரத்திற்கு 
வழிநடத்துறெதான, காமத்தின்‌ பாவத்திற்கு எதிராக இயேசு எச்சரித்தார்‌. 
காமம்‌ கொள்வதற்கான சோதனை நமது நவீன கலாச்சாரத்தினால்‌ 
பெருக்கப்படுத்தப்பட்டு மாத்திரம்‌ உள்ளது. வில்லியம்‌ ஹென்ரிக்ஸென்‌ 
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அவர்கள்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


(பாவம்‌) “அழித்துப்‌” போடப்பட வேண்டும்‌ (கொலொசெயர்‌ 3:5). 
சோதிக்கப்படுதல்‌ என்பது உடனடியாகவும்‌ தனைச்‌ புறம்பே 
வீசி எறியப்பட வேண்டும்‌ ... அறுவைச்‌ சி க்சை கமாக இரு. 
வேண்டும்‌. மிகச்சரியாக இந்தக்‌ கணத்திலும்‌ எந்தத்‌ தயக்கமும்‌ இன்றியும்‌, 
ஆபாசப்‌ புத்தகமானது எரிக்கப்பட வேண்டும்‌, அசிங்கமான படங்கள்‌ 
அழிக்கப்பட வேண்டும்‌, ஆத்துமாவை அழிக்கும்‌ திரைப்படம்‌ கண்டனம்‌ 
பண்ணப்பட வேண்டும்‌, பாவம்‌ நிறைந்த ஆனாலும்‌ நெருக்கமான சமூகப்‌ 
பிணைப்பு முறிக்கப்பட வேண்டும்‌, தடைநிறைந்த பழக்கம்‌ ஒழிக்கப்பட 
வேண்டும்‌. பாவத்திற்கு எதிரான போராட்டத்தில்‌, விசுவாசி கடினமாகப்‌ 
போராட வேண்டும்‌. நிழல்‌ யுத்தம்‌ ஒருக்காலும்‌ ஒன்றுக்கும்‌ உதவாது 
[1 கொரிந்தியர்‌ 9:26, ,27].”* 
டேவிட்‌ ஸ்டூவர்ட்‌ 


விவாகரத்து பற்றி இயேசுவின்‌ 


போதனை (5:31, 32) 

மத்தேயு 19:1-12ல்‌ இயேசு, இருமணம்‌, விவாகரத்து மற்றும்‌ மறுதிருமணம்‌ 
ஆயெவற்றைப்‌ பற்றிப்‌ பல சத்தியங்களை வெளிப்படுத்தினார்‌. ரத அவர, 
வாழ்நாள்‌ முழுவதற்கும்‌ ஒரு அணுக்கு ஒரு பெண்‌ என்பதே தேவனுடைய 
தொடக்ககால இடமாக இருத்தது என்ற கூறார்‌ (19:3-5; ஆதியாகமம்‌ 
2:18-25). அவரது உரையைக்‌ கேட்ட வர்களுக்கு அவர்‌, இனப்பெருக்கம்‌ மற்றும்‌ 
தோழமை ஆமியவற்றிற்காகத்‌ தேவன்‌, ஆணென்றும்‌ பெண்ணென்றும்‌ இரு 
பாலினங்களைப்‌ படைத்தார்‌ என்பதை நினைவூட்டினார்‌. தேவன்‌, ஆணைப்‌ 
பெண்ணுக்கென்றும்‌ பெண்ணை ஆணுக்கென்றும்‌ படைத்தார்‌, மற்றும்‌ அந்த 
வடிவமைப்பில்‌ ஏற்படுத்தப்படும்‌ எந்த மாற்றமும்‌, விலகிச்செல்லும்‌ நடத்தையாக 
உள்ளது (ரோமர்‌ 1:26, 27). ஆதாமையும்‌ ஏவாளையும்‌ தேவன்‌ ஒன்றாக்கினார்‌, 





முதல்‌ திருமணச்‌ சடங்கை அவரே செயல்விளைவுடன்‌ நிறைவேற்றினார்‌. 
திருமண உறவு நிரந்தரமானது என்று அவர்‌ அர்த்தப்படுத்தினார்‌. 

DI LTAD, ஏரிக்‌ HG WTI EG OG Worn furs 
இருக்கும்டி ஆதாமையும்‌ ஏரும்‌ தெவன்‌ ஒக cre BGI 
கர்த்தர்‌ கூறினார்‌ (19:6). அவர்களைத்‌ தேவனே இணைத்தார்‌, அவர்களைப்‌ 
பிரிக்கும்‌ அல்லது பிரிவதற்கான ஒரு காரணத்தைப்‌ பரிந்துரைக்கும்‌ 
சட்டப்பூர்வமான உரிமையையும்‌ அவரே கொண்டுள்ளார்‌. தேவனுடைய 
வடிவமைப்பில்‌ சேதம்‌ ஏற்படுத்துதல்‌, அழிவான விளைவுகளைக்‌ கொண்டு 
வருகிறது. இன்றைய நாட்களில்‌ நமது உலகத்தில்‌ திருமணத்தின்‌ பரப்பானது, 
முறிந்துபோன வாழ்வுகள்‌, அழிக்கப்பட்ட இல்லங்கள்‌ மற்றும்‌ இடர்ப்பாடு 
ஏற்படுத்தும்‌ பிள்ளைகள்‌ ஆகியோரால்‌ நிரம்பியுள்ளது. 

மூன்றாவது இயக, திருமணத்தின்‌ நிலைப்புத்தன்மையை ஊக்குவித்தார்‌ 
(19:7, 8). திருமணத்தைக்‌ கனப்படுத்தும்படி வடிவமைக்கப்‌ பட்டிருந்த, 
மோசேயின்‌ தொடக்க அறிவுறுத்துதல்களை, மனிதர்கள்‌ தங்கள்‌ 
உறுதிப்பாடுகளில்‌ இருந்து தப்பித்துக்‌ கொள்வதற்காகப்‌ பயன்படுத்திக்‌ 
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கொண்டிருந்தனர்‌. பரிசேயர்களில்‌ சிலர்‌, அப்படியானால்‌, தள்ளுதற்சட்டைக்‌ 
கொடுத்து, அவளைத்‌ தள்ளிவிடலாமென்று மோசே ஏன்‌ கட்டளையிட்டார்‌?” 
என்று இயேசுவினிடம்‌ கேட்டனர்‌ (19:7). அவர்களின்‌ இருதயங்கள்‌ கடினமாக 
இருந்தன என்பதே இயேசுவின்‌ பதிலாக இருந்தது (19:8). விவாக ரத்து என்பது 
தேவனுடைய தோற்றகாலத்‌ திட்டத்தின்‌ பகுதியாக இராதிருந்தாலும்‌, அந்தத்‌ 
திட்டத்தை மக்கள்‌ மீறிக்கொண்டிருந்தனர்‌. எனவே தேவன்‌, செய்யப்பட்டுக்‌ 
கொண்டி ருந்தவற்றை முறைப்படுத்தும்‌ படிக்கு, அதன்மூலம்‌ திருமணத்தைப்‌ 
பாதுகாக்கும்படிக்கு, அறிவுறுத்துதல்கள்‌ தருவதற்கு மோசேயை அனுமதித்தார்‌ 
(உபாகமம்‌ 24:1-4). மல்கியா 2:14-16 வசனப்பகுதி, தேவன்‌ விவாகரத்தை 
வெறுக்கிறார்‌ என்று தகவல்‌ அளிக்கிறது. அவர்‌ இந்தப்‌ பாடக்கருத்தின்மீது தமது 
மனதை எப்போதாவது மாற்றிக்‌ கொண்டதாகச்‌ சுட்டிக்காட்டுதல்கள்‌ எதுவும்‌ 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ இருப்பதில்லை. திருமணத்திற்காக தேவனுடைய தோற்றகால 
நோக்கத்தை விளக்குவதற்கு, இயேசு ஆதிகாலத்தையே பின்னோக்கிக்‌ 
கண்ணோக்கனொர்‌. 

கடைசியாக, இயேசு திருமண உறவின்‌ பரிசுத்தத்தை வலியு 
(19:9). துணைவர்‌ அல்லது துணைவியார்‌, பாலுறவில்‌ ஒழுக்கவீனமாக ஆனார்‌ 
(வேசித்தனம்‌ செய்தார்‌) என்பதைத்‌ தவிர, வேறு எந்தக்காரணத்திற்காகவும்‌ 
விவாகரத்தை எவரொருவரும்‌ நாடக்கூடாது என்று அவர்‌ கூறினார்‌. வேறொரு 
காரணத்திற்காகத்‌ தணைவரைக்‌ தள்ளி வைத்து, மறுதிருமணம்‌ செய்துகொள்ளும்‌ 
எவரும்‌ விபசாரம்‌ செய்த குற்றத்திற்கு ஆளாஜொர்‌. தள்ளிவிடப்பட்ட வரை 
(ளை) திருமணம்‌ செய்து கொள்ளபவரும்‌ (ளும்‌) விபசாரக்‌ குற்றத்திற்கு 
ஆளாகிறார்‌ (ஸ்‌). 

இதை ஒரு கடினமான கூற்று என்ற வகையில்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ உணர்ந்து 
அறிந்தனர்‌ (19:10), ஆனால்‌ இயேசு, தாம்‌ கூறியிருந்ததை மென்மையாக்க 
முயற்சி செய்யவில்லை. மாறாக அவர்‌, திருமணத்திற்காக தேவனுடைய 
திட்டத்தை மீறுதலைக்‌ காட்டிலும்‌, அண்ணகராக இருத்தல்‌ மிக நல்லதாக 
இருக்கும்‌ என்று செயல்விளைவில்‌ கூறினார்‌ (19:12). மக்கள்‌ திருமணம்‌ முடிக்கும்‌ 
முன்பு இந்த சத்தியம்‌ அவர்களுக்குப்‌ போதிக்கப்பட முடியும்‌ என்றால்‌, அவர்கள்‌ 
திருமண உறுதிப்பாட்டைப்‌ பற்றி மிகவும்‌ தீவிரமாகச்‌ சிந்திக்கலாம்‌ மற்றும்‌ 
தீர்த்து வைக்கப்படக்‌ கூடிய சில பிரச்சனைகளின்‌ நிமித்தம்‌ விவாகரத்துப்‌ 
பெறுவதற்குப்‌ பதிலாக திருமணத்தைச்‌ செயல்படச்‌ செய்வதற்கு கடினமான 
முயற்சி செய்யலாம்‌. 














சத்தியம்‌ (5:33-37) 

சத்தியம்‌ என்பது இன்றைய நாட்களில்‌ அதிகவிலையுள்ளதாக உள்ளது. 
மக்களில்‌ பெரும்பான்மையானவர்கள்‌ சிலவேளைகளில்‌ பொய்கூறும்‌ 
குற்றப்பட்டிருப்பதாகச்‌ சமீபத்திய படிப்புகள்‌ காண்பித்துள்ளன.”” அவர்கள்‌ 
தங்களை மேன்மையானவர்களாகக்‌ காண்பிப்பதற்கு, தங்களை அல்லது 
தங்களுக்கு அன்பானவர்களைத்‌ துன்பத்தில்‌ இருந்து பாதுகாத்துக்‌ கொள்வதற்கு, 
யாரேனும்‌ ஒருவரின்‌ உணர்வுகளுக்குத்‌ தீங்கிழைக்காமல்‌ இருப்பதற்கு அல்‌ 
லது தங்களைத்‌ தொந்தரவு செய்பவர்களைத்‌ தங்களிடம்‌ இருந்து விட்டு 
விலக்குவதற்குப்‌ பொய்கூறுகின்றனர்‌. “வெள்ளைப்‌ பொய்கள்‌?” என்பது 








பற்றி நாம்‌ பேசலாம்‌, ஆனால்‌ ஒரு பொய்‌ என்பது பொய்யாகவே உள்ளது. 
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பொய்கூறுபவர்கள்‌ “பொய்க்குப்‌ பிதாவான பிசாசின்‌” பிள்ளைகளாக 
இருக்கின்றனர்‌ என்று இயேசு கூறினார்‌ (யோவான்‌ 8:44). “பொய்யர்‌ 
அனைவரும்‌ இரண்டாம்‌ மரணமாகிய அக்கினியும்‌ கந்தகமும்‌ எரிகிற கடலிலே 
பங்கடைவார்கள்‌” என்று யோவான்‌ எழுதினார்‌ (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 
21:8; காண்க 22:15). ஞானவானான மனிதர்‌ (சாலொமோன்‌), “சத்தியத்தை 
வாங்கு, அதை விற்காகே” என்று எழுதினார்‌ (நீதிமொழிகள்‌ 23:23அ). சத்தியம்‌ 
நம்மை விடுதலையாகக்கும்‌ என்று இயேசு கூறினார்‌ (யோவான்‌ 8:32). 





ஆணையிடுதல்கள்‌ (5:33-37) 

இன்றைய நாட்களில்‌ பலர்‌, தாங்கள்‌ கூறுபவற்றிற்கு மதிப்புக்‌ 
கூட்டுவதற்காக, “நான்‌ ஆணையிடுகிறேன்‌” என்று கூறுகின்றனர்‌. ஒரு நபருடைய 
வார்த்தை நம்பக்கூடியதாக இருக்கும்‌ என்றால்‌, ஆணையிடுதலுக்கு அவசியமே 
இருப்பதில்லை. எதன்மீதும்‌ ஆணையிடுதல்‌ என்பது நமது வார்த்தைகளுக்கு 
கனத்தைக்‌ கூட்டுவதில்லை என்று இயேசு குறிப்பிட்டார்‌ (5:34-86). நமது நம்பகத்‌ 
தன்மைக்காக வேறொரு நபரை ஆணையிடச்‌ செய்வித்தலும்‌ உதவுவதில்லை. 
ஆனால்‌ எது செய்கிறது? எப்போதுமே உண்மை நிறைந்தவராக இருத்தலும்‌ 
நம்பிக்கைக்கு உரியநபர்‌ என்று அறியப்படுதலுமே செய்யத்தக்கதாக உள்ளது 
(காண்க எபேசியர்‌ 4:25). 

ஏதேனும்‌ சிலவற்றின்மீது ஆணையிடுதல்‌ மூலமாக நமது வார்த்தைகளுக்கு 
மதிப்புக்‌ கொடுக்க முயற்சிப்பதற்கு மாறாக, நமது வார்த்தைகள்‌, நாம்‌ 
கூறுவதை அர்த்தப்படுத்த மாத்திரம்‌, நாம்‌ அனுமதிக்க வேண்டும்‌. நாம்‌ “ஆம்‌” 
என்று கூறும்போது, அதை அர்த்தப்படுத்த வேண்டும்‌. நாம்‌ “இல்லை” என்று 
கூறும்போது, அதையும்‌ அர்த்தப்படுத்த வேண்டும்‌! அப்போது மக்கள்‌, நாம்‌ 
கூறுவதன்‌ மீது நம்பிக்கை வைப்பார்கள்‌. நமது உலகத்தில்‌ நாம்‌, “எனது வார்த்தை 
என்னைக்‌ கட்டுப்படுத்துவதாக உள்ளது” என்பதில்‌ இருந்து, “கட்டுப்படுத்துகல்‌ 
ஒன்று இல்லாமல்‌ உங்கள்‌ வார்த்தையை என்னால்‌ ஏற்றுக்கொள்ள இயலாது” 
என்பதற்குக்‌ கடந்து சென்றுள்ளோம்‌. மக்கள்‌ ஒருவர்‌ மற்றவரை நம்பாத 
போது, இல்லம்‌ மற்றும்‌ சபையில்‌ கூட, நிலைத்த உறவுகளைக்‌ கட்டி எழுப்புதல்‌ 
கடினமாக உள்ளது. 





6 








நமது உரிமைகளைப்‌ பற்றி 

விஷயம்‌ என்ன? (5:38-42) 
பரிசேயர்கள்‌ தங்கள்‌ உரிமைகளைப்‌ பற்றி வற்புறுத்தியது தான்‌ அவர்களின்‌ 
பிறழ்வுகளின்‌ வேராக இருந்தது. “சுயம்‌” மகிமைப்படுத்தப்படும்‌ காலத்தில்‌ 
நாம்‌ வாழ்கிறோம்‌. சுயமையம்‌ கொண்டவர்களாக, சுயத்தில்‌ ஈடுபாடு 
உடையவர்களாக மற்றும்‌ சுயத்தைத்‌ திருப்திப்படுத்துபவர்களாக இருக்கும்படி, 
ஒவ்வொரு மூலையில்‌ இருந்தும்‌ நாம்‌ ஊக்குவிக்கப்படுகிறோம்‌. சுயநலமான 
இந்தக்‌ காலத்தில்‌ மக்கள்‌, குடிமை உரிமைகள்‌, பெண்களின்‌ உரிமைகள்‌, குற்றம்‌ 
செய்தவர்களின்‌ உரிமைகள்‌, கைதிகளின்‌ உரிமைகள்‌ மற்றும்‌ ஓரினச்‌ 
சேர்க்கையாளர்களின்‌ உரிமைகள்‌ ஆகியவற்றை வற்புறுத்துன்றனர்‌. மக்கள்‌ 
உரிமைகள்‌ பற்றி, விசேஷமாகத்‌ தங்கள்‌ சொந்த உரிமைகள்‌ பற்றிய விஷயம்‌ 





அவர்களின்‌ உள்ளங்களை ஆட்டிப்படைக்கிறது. நமது தனிப்பட்ட உரிமைகள்‌ 
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நமது வாழ்வில்‌ முதல்‌ முன்னுரிமை கொண்டிருக்கும்போது, உண்மையான நீதி 
மறக்கப்படுகிறது. 

மத்தேயு 5:38-42 வசனப்பகுதி, கிறிஸ்தவர்கள்‌ வன்முறையை ஒருக்காலும்‌ 
எதிர்த்து நிற்கக்‌ கூடாது என்று மறைமுகமாக உணர்த்துவதாகப்‌ பலர்‌ தவறாக 
விளக்கம்‌ அளித்துள்ளனர்‌. யுத்த காலங்களில்‌, “உணர்வுப்பூர்வமாக மறுத்தல்‌” 
என்பதை ஆதரிக்க, போர்‌ ஒழிப்புக்‌ கோட்பாட்டைப்‌ போதிப்பதற்கும்‌ 
மரணதண்டனைக்கு எதிராக விவாதிப்பதற்கும்‌ இது பயன்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது. 
யாரேனும்‌ ஒருவர்‌ நம்மைத்‌ தவறாக நடத்தும்போதோ அல்லது யாரேனும்‌ 
ஒருவர்‌ தமது இல்லத்திற்குள்‌ புகுந்து இடர்ப்பாடு ஏற்படுத்தும்போது நாம்‌ நமது 
குடும்பத்தைப்‌ பாதுகாக்ககக்‌ கூடாது என்றோ இயேசு அர்த்தப்படுத்தவில்லை. 





ஆல்பர்ட்‌ பேர்ன்ஸ்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌. 


நமது குடும்பத்தினர்‌ கொலைசெய்யப்படுதலை அல்லது நாமே 
கொலைசெய்யப்படுவதைப்‌ போதிக்க, கிறிஸ்து இங்கு விருப்பம்‌ 
கொண்டிருக்கவில்லை. மாறாக எதிர்த்து நிற்பதைப்‌ போதிக்கவே 
நோக்கங்கொண்டிருந்தார்‌. இயற்கை விதியும்‌, மனிதரீதியான 
மற்றும்‌ தெய்வீகமான எல்லா சட்டங்களும்‌, ௨ /்வாழ்வ அபாயத்தில்‌ 
இருக்கும்போது சுயபாதுகாப்புச்‌ செய்துகொள்வதை நியாயப்படுத்துகின்றன 
. . நமது மீட்பர்‌ கூறியதன்‌ மூலம்‌ அச்‌ அர்த்தப்படுத்தியது என்ன 
என்பதை அவர்‌ உடனடியாக விளக்குகின்றனர்‌. வாழ்வு அபாயத்தில்‌ உள்ள 
விஷயம்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிட அவர்‌ நோக்கம்‌ கொண்டிருந்தார்‌ என்றால்‌, 
நிச்சயமாகவே அதைப்‌ பற்றி அவர்‌ குறிப்பிட்டி ப்பார்‌.” 


“உங்கள்‌ சத்துருக்களைச்‌ சிநேகியுங்கள்‌” (5:43-48) 

ஒருவர்‌ தமது விரோதியைச்‌ சிநேகிக்க வேண்டும்‌ என்ற இயேசுவின்‌ 
கட்டளை, மக்களில்‌ பலருக்குச்‌ சாத்தியமற்றதாக ஒலிக்கிறது. “அன்பு” (42206) 
என்பது உண்மையில்‌ எதை அர்த்தப்படுத்துறெது என்பதை நாம்‌ அடிக்கடி 
தவறாகப்‌ புரிந்துகொண்டுள்ளதே இதற்கு ஒரு காரணமாக உள்ளது. நம்மைத்‌ 
தவறாக நடத்தியவர்கள்‌ மீது இதமான உணர்வுகள்‌ கொண்டிருத்தல்‌ என்பது 
சாத்தியமற்றதாக இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ அவர்களை இரக்கமாக நடத்துதல்‌ 
என்பது நாம்‌ அடைய இயலாததாக இருப்பதில்லை. 1 கொரிந்தியர்‌ 13:4- 
7ல்‌ பவுலினால்‌ தரப்பட்ட “அன்பு” என்பதற்கான விளக்கம்‌, மற்றவர்கள்‌ 
மீது நமது செயல்பாடுகள்‌ பற்றியே முதன்மையாகக்‌ கவனம்குவிக்கிறது: 
பொறுமையாயிருத்தல்‌, தற்பொழிவை நாடாதிருத்தல்‌, இறுமாப்பாயிராதிருத்தல்‌, 
சினமடையாதிருத்தல்‌, தீங்கு நினையாதிருத்தல்‌ மற்றும்‌ அயோக்கியமானகைச்‌ 
செய்யாதிருத்தல்‌. ஒருவருக்கு விருப்பமானவற்றை மிகச்சிறப்பாகச்‌ செய்யும்படி 





நாடுதல்‌ என்பது அவர்மீது அன்புகூருதலாக உள்ளது. நாம்‌ இகைச்‌ செய்யும்போது, 
நாம்‌ தேவனைப்‌ போலச்‌ செய்கிறோம்‌. அவர்‌ தமது படைப்பின்‌ நடத்தை 


குறித்து அடிக்கடி வருந்துகிறார்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ இன்னமும்‌ ஆசீர்வாதங்களைப்‌ 
பொழிந்து நமது தேவைகளைக்‌ கவனிக்கிறார்‌. 


டேவிட்‌ ஸ்டிவர்ட்‌ 
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கானானியரின்‌ மாபெரும்‌ துன்மார்க்கத்திற்காக அவர்களை தண்டிப்பதற்கு, தேவன்‌ தமது 
மக்களை பயன்படுத்திக்‌ கொண்டார்‌ (ஆதியாகமம்‌ 15:13-16; லேவியராகமம்‌ 18:24, 25; 
உபாகமம்‌ 9:5; 1 இராஜாக்கள்‌ 14:24). Community Rule 1.4; see 9.21, 22. “Josephus Against 
Apion 2.15. 

SIHare, 59. °2Morris, Matthew, 132, n. 167. °°Mishnah Nedarim 3.4; Tohoroth 7.6; Baba 
Kamma 10.1, 2. “Gundry, 99. “உதாரணமாக, ஆலன்‌ கட்டமாச்செர்‌ நிறுவனத்தில்‌ 2008ம்‌ 
ஆண்டு ஜனவரி மாதத்தில்‌ செய்யப்பட்ட ஆய்வுப்படிப்பு ஒன்று, 2000 மற்றும்‌ 2005 
ஆகிய ஆண்டுகளுக்கு இடைப்பட்ட காலத்தில்‌, அமெரிக்க நாட்டில்‌ கருக்கலைப்புகளின்‌ 
விதெம்‌ 9 சதவிகிதம்‌ குறைந்தது என்று அறிக்கை செய்தது. (“ப.5. Abortion Rate Falls, 
Study Finds” [http://www.reuters.com/article/domesticNews/idUSN1722176020080117; 
Internet; accessed 15 July 2009].) °*William Hendriksen, New Testament Commentary: 
Exposition of the Gospel According to Matthew (Grand Rapids, Mich.: Baker Book House, 1973), 
303. 7 அல்ரிச்‌ போசெருடைய பின்வரும்‌ புத்தகத்தில்‌, இது போன்ற கூற்று அப்படிப்பட்ட 
ஒரு அறிக்கையாக உள்ளது: “Were All Lying Liars: Why People Tell Lies, and Why White 
Lies Can Be OK,” U.S. News & World Report (http://health.usnews.com/articles/health/brain- 
and-behavior/2009/05/18/were-all-lying-liars-why-people-tell-lies-and-why-white-lies-can-be-ok. 
html; Internet; accessed 17 July 2009). Albert Barnes, Notes on the New Testament: Matthew 
and Mark, ed. Robert Frew (Philadelphia: N.p., 1832; reprint, Grand Rapids, Mich.: Baker Book 
House, 1974), 59. 
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ஏரோதுவின்‌ தேவாலயம்‌ 


அந்தோனியோ 


கோட்டை 


புறஜாதியார்‌ முற்றம்‌ 


ஆசாரியர்களின்‌ இஸ்ரவேல்‌ 
முற்றம்‌ மக்களின்‌ முற்றம்‌ 


அலங்கார 


வாசல்‌ 
பெண்களின்‌ 
முற்றம்‌ 


மகாப்பரிசுத்த பரிசுத்த 
ஸ்தலம்‌ ஸ்தலம்‌ 


சாலொமோன்‌ 
முற்றம்‌ ன்‌ 





